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θ λ / ’ 5 Δ Ἆ Αα ορ 
ταν κανεὶς ἔχει ζήσει ἐπὶ πολὺν καιρὸ ἕναν πολι- 
πισμὸ (κουλτοῦρα) καὶ ἔχει ἄναγκασθεῖ συχνὰ στὸ διά- 
στηµα αὐτὸ νὰ ἐρευνήσει τὶς ἄρχές του καὶ τοὺς δρόμους 
τῆς ἐξέλιξής του, ἔρχεται µέρα, ποὺ αἰσθάνεται τὴν τάση 
νὰ γυρίσει τὰ µάτια του καὶ πρὸς τὴν ἀντίθδετη κατεύ- 
Ῥυνση καὶ νὰ διερωτηῦθεῖ πιὰ τάχα δὰ εἶναι καὶ ἤ µελ- 
λοντικὴ τύχη τοῦ πολιτισμοῦ αὐτοῦ καὶ τὶ µεταμορφώ- 
σεις τοῦ µέλλεται νὰ ὑποστεῖ. "Αλλὰ τότε δὲν ἀργεῖ ν΄ 
ἀντιληφθεῖ, ὅτι τέτοιου εἴδους ἀναζητήσεις δὲν ἔχουν 
καὶ µεγάλη ἀξία καὶ πρὸ πάντων, ὅτι δὲν ὑπάρχουν πρό- 
σωπα ἱκανὰ νὰ ἔχουν συνολικὴ εἰκόνα τῆς ἄνδρώπινης 
δράσης σ᾿ ὅλα τὰ πεδία. Οἵ περισσότεροι ἄνῦρωποι εἶναι 
ἀναγκασμένοι νὰ περιορίζονται σ᾿ ἕνα µόνο, ἢ σὲ πολὺ 
λίγα ἀπὸ τὰ πεδία αὐτά' κι ὅσο λιγώτερα Ἑαίρουμε γιὰ 
τὸ παρελθὸν καὶ γιὰ τὸ παρόν, τόσο καὶ πιὸ ἀβεβαία δὰ 
εἶναι, κατ ἄνάγκην, ἣ κρίση µας γιὰ τὸ µέλλον. 
"Ἠπειτα, ἀκριβῶς ὅταν πρόκειται. νὰ σχηµατίσουµε 
μιὰ τέτοια γνώμη, ἔρχεται ἧ ὑποχειμενική μας διάθεση 
καὶ παίζει ἕνα ρόλο, ποὺ δύσκολα μπορεῖ νὰ καθορισδεῖ” 
"καὶ ἥ διάδεσή μας ἔξαρ τᾶται ἀπὸ. καδαρὰ ὑποκειμενικοὺς 
παράγοντες: ἀπὸ τὴν πεῖρα. μας καὶ ἀπὸ τὴν αἰσιόδοξη. 
Ἱ ᾽ἀπαισιόδοξη. στάση μας ἀπέναντι τῆς ζωῆς, ποὺ ἔξαρ-. 
ο τᾶται καὶ ὑπαγορεύεται ἀπὸ τὴν ἰδιοσυγκρασία μας καὶ - 


 ν ἀπὸ τὶς προγενέστερες ἐπιτυχίες ἢ ἢ ἀποτυχίες μας. Τέλος -- 
νεο πρέπει νὰ ἔχουμε ὑπ᾽ ὄψη μας καὶ τὸ ἑξῆς: ἀξιοσημείωτο 


γεγονός : οἵ ἄνδρωποι γενικὰ ξοῦν τὸ παρὸν κατὰ τρόπο τν 
ἀφελῆ, μποροῦμε νὰ ποῦμε, καὶ εἶναι ἀνίκανοι γὰ ἔχτι- 
πουν τὶ φέρνει μαζύ του τὸ ο... - αὐτό' τὸ παρὸν 


“ 
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πρέπει νὰ ὑποχωρήσει, δηλαδὴ νὰ γίνει παρελὺδὸν προτοῦ 
μπορέσει νὰ προσφέρει τὰ δετικὰ στοιχεῖα, πάνω στὰ 
ὁποῖα νὰ δεμελιώσουμε μιὰ κρίση µας γιὰ τὸ µέλλον. 
Ἐιεῖνος ποὺ ἐνδίδει στὴν τάση νὰ σχηματίσει γνώμη 
γιὰ τὸ πιδανὸ μέλλον τοῦ πολιτισμοῦ µας, δὰ κάγει 
καλὰ νὰ θυμᾶται τὶς παραπάνω δυσκολίες καθὼς καὶ 
τὴν ἀβεβαιότητα ποὺ ἔχει µέσα της πάντα μιὰ προφῃ- 
τεία. Γι’ αὐτὸ κ᾿ ἐγὼ ἐγκαταλείποντας βιαστικὰ τὴ µε: 
γάλη αὐτὴ προσπάθεια, δὰ ἐρευνήσω µόνο τὸ μικρὸ 
πεδίο, ποὺ πρόσεξα ὣς τὰ τώρα, κι’ αὐτὸ ἀφοῦ καὺδορίσω: 
τὴ σχετικὴ Ῥέση του µέσα στὸ εὐρὺ σύνολο. 
ο ἀνθδρώπινος πολιτισμὸς-- ἐννοῦῷ μι αὐτὸ κάῦθε τί, 
ρώπινος ιτισμὸς ---ἐννοῦῷ μ᾽ αἲ . 
μὲ τὸ ὁποῖο ἡ ἀνθρώπινη ζωὴ ὑψώῦδηκε πόνῳω ἅπ΄ τὶς 
ζωϊκὲς συν Ώ ῆκες καὶ διαφοροποιήθηκε ἀπὸ τὴ ζωὴ τῶν 
ζώων καὶ δεωρῶ περιττὺ νὰ ξεχωρίσω τὸν ἐξωτερικὸ' 
(οι ν1]1δαίίοι) ἀπὸ τὸν ἐσωτερικὸ πολιτισμὸ (ςα1Εασ}-- 
παρουσιάζει, στὸν παρατηρητή, ὕπως εἶναι Ύγωστό, δύο- 
ὄψεις. Περιλαμβάνει ἀπ᾿ τὴ μιὰ μεριά, ὅλη τὴ γνώση: 
καὶ τὴν ἵκανότητα ποὺ ἀπόκτησαν οἳ ἄν θρωποι, ὥστε 
νὰ. Εξουσιάζαυν τὶς δυνάμεις τῆς φύσης καὶ νὰ κατακτοῦν 
ἀπὸ αὐτὴν ὅλα τὰ ἁγαδὰ τὰ κατάλληλα γιὰ τὴν ἵκανο- 
ποίηση τῶν ἀνῦθρωπίνων ἀἄναγκῶν καὶ ἀπ τὴν ἄλλη: 
μεριά, ὅλα τὰ ἀναγκαῖα µέσα γιὰ τὸ διακανονισμὸ τῶν 
σχέσεων τῶν ἀνθρώπων, καὶ εἰδικώτερα τῆς διανοµῆς 
τῶν ἁγαθδῶν. Οἵ δυὸ. αὐτὲς ὄψεις τοῦ σολιτισμοῦ δὲν 
εἶναι ἀνεξάρτητες πρῶτον, γιατὶ οἳ ἁμοιβαῖες σχέσεις 
τῶν ἀνθρώπων ἔπηρεάζονται βαδειὰ ἅπ᾿ τὸ βαὺμὸ τῶν: 
ἱκανοποιήσεων τοῦ ἐνστίκτου, ποὺ ἐπιτρέπουν τὰ ὑπάρ- 
χοντα πλούτη” δεύτερον, γιατὶ καὶ τὸ ἴδιο τὸ ἄτομο µπο- 
ρεῖ νὰ βρίσκεται σὲ σχέση μὲ ἕνα ἄλλο, σὰν ἰδιοκτησία. 
του. ὅταν νοικιάζει τὴν ἐργατική του ἵκανότητα ἣ χρησι- 
μεύει σὰν ἀντικείμενο ἐρωτικῆς ἀπόλανυσης' καὶ τρίτον, 
γιατὶ κ{ὃε ὁ ; ἄτομο εἶναι «δυνάμει» ἐχδρὸς τοῦ πολιτισμοῦ, 
ποὺ ἓν τούτοις ἐξυπηρετεῖ τὰ συμφέροντα τῆς. ἄν δρωπό- 
τητος γενικά. Εΐναι περίεργο ὅτι οἳ ἄνθρωποι, ποὺ τόσο: 
ἄσχημα ζοῦν ο ος ἀπομόνωση, αἰσθάνονται ἓν τούτοις. 


ο) 


τοὺς ἑαυτούς τῶν πολὺ βαρειὰ καταπιεζοµένους ἅπ᾿ τὶς 
ὑυσίες, ποὺ ὃ πολιτισμὸς περιμένει ἅπ᾿ αὐτούς, γιὰ νὰ 
τοὺς καταστήσει δυνατὴ τὴν ἀπὸ κοινοῦ ζωή Ὁ πολιτι- 
σµός, λοιπόν, ἔχει ἀνάγκη ν΄ ἁμυνὺεῖϊ ἀπέναντι τοῦ ἅτό- 
Μου καὶ ἢ ὀργάνωσήτου, οἱ Ὀεσμοί του καὶ οἳ νόμοι του, 
αὐτὴν ἀκριβῶς τὴν ὑπηρεσία ἐκτελοῦν' δὲν ἔχουν ὥς µο- 
γαδικὸ σκοπὸ τὴν ἐπιβολὴ μιᾶς ὥρισμένης διανομῆς τῶν 
ἆγαῦδῶν, ἀλλὰ καὶ τὴ διατήρησή της καὶ ὀφείλουν νὰ 
προστατεύουν ἐμπραγμάτως ἀπ᾿ τὶς ἐχθδρικὲς παρορµή- 
σεις τῶν ἀνυὐρώπων κάδε τι ποὺ χρησιμεύει γιὰ τὴν ἔξου- 
σίαση τῆς φύσης καὶ τὴν παραγωγὴ τῶν ἀγαθδῶν, Τὰ 
δημιουργήματα τοῦ ἀνθρώπου μποροῦν εὔκολα νὰ κατα- 
στραφοῦν καὶ Ἡ ἐπιστήμη, καὶ ἣ τεχνικὴ ποὺ τὰ ἵδρυσαν 
εἶναι δυνατὸν νὰ χρησιμεύσουν ἐπίσης καὶ γιὰ τὴν πμ, 
δένισή τους. 

"Ετσι μένει κανεὶς μὲ τὴν ἐντύπωση, ὅτι ὅ πολιτι- 
σμὸς εἶναι κάτι τὸ ἐπιβεβλημένο πᾶὄνω σὲ μιὰν ἄνυπό- 
ταχτη πλειοψηφία ἀπὸ μιὰ μειοψηφία, ποὺ Ἑαΐρει πῶς 
νὰ ἰδιοποιεῖται τὰ µέσα τῆς δύναμης καὶ τοῦ κατανα}γ- 
κασμοῦ. Καὶ τότε δὲν ὑπάρχει κανένα ἐμπόδιο νὰ παρα- 
δεχθοῦμε, ὅτι οἳ δυσκολίες αὐτὲς δὲν ἔγκεινται µέσα 
στὴ βαῦύτερη οὐσία τοῦ πολιτισμοῦ, ἀλλὰ καθοορίξονται 
ἀπὸ τὴν ἄτέλεια τῶν μορφῶν τοῦ πολιτισμοῦ, ἔτσι ὅπως 
ἔχει ἐξελιχδεῖ ὣς τὰ σήµερα. Δὲν εἶναι ὅμως δύσκολο νὰ 
ἀποδειχθεῖ πόσο λανθασμένες εἶναι οἳ ἀντιλήψεις αὐτές. 
᾿Βνῶ ἢ ἂν δρωπότης ἔκανε σταθερὲς προόδους στὴν κα- 
τάκτηση τῆς φύσης καὶ δικαιολογεῖται νὰ περιμένει 
ἁκόμα πιὸ µεγάλες, δὲ μπορεῖ νὰ ἰσχυρισθεῖ ὅτι ἔκανε 
παρόμοιες προόδους καὶ στὸ διακανονισμὸ τῶν ἄἀνδοοῦ- 
πίνων ὑποθέσεων καὶ εἶναι ἀλήδεια ὅτι σ᾿ ὄλες τὶς 
ΑἈποχές, ὅπως καὶ σήµερα, πολλοὶ ὄνθρωποι διερωτήδη- 
καν ἂν ἄξιζε πραγματικὰ τὸν κόπο νὰ ὑπερασπίσουμε τὸ 
τμῆμα αὐτὸ τῶν κατακτήσεων τοῦ πολιτισμοῦ. Θὰ µπο- 
οοῦσε κανεὶς νὰ πιστέψει ὅτι εἶναι δυνατὸς ἕνας νέος 
διακανονισμὸς τῶν ἄνὑρωπίνων σχέσεων, ποὺ ἄφί- 
νοντας κατὰ µέρος τὸν καταναγκασμὸ καὶ τὴν καιαπίεση 
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τῶν ἐνστίκτων, δὰ στείρευε τὶς πηγὲς τῆς δυσαρέσκειας, 
τὴν ὁποία ἔμπνέει ὁ πολιτισμός, ὥστε οἵ ἄν δρωποι χωρὶς 
νὰ ταράσσονται πιὰ ἀπὸ ἐσωτερικὲς συγκρούσεις, νὰ 
μποροῦν ν᾿ ἀφοσιωδοῦν εξ ὁλοκλήρου στὴν κατάκτηση 
τῶν φυσικῶν ἀγαδῶν καὶ στὴν ἁπόλαυσή τους. Αὐτὸ ὃ 
ἀποτελοῦσε τὴ χουσή ἐποχὴ τῆς ἀνὺρωπότητος, ἀλλὰ 
εἶναι ἁμφίβολο ἕ ἂν μπορεῖ νὰ πραγματοποιη δεῖ μιὰ τέ- 
τοια κατάσταση πραγμάτων. Φαίνεται. μᾶλλον ὅτι κάὂδε 
πολιτισμὸς πρέπει νὰ θεμελιώνεται πάνω στὸν καταναγ-' 
κασμὸ καὶ τὴν ἀπάρνηση τῶν ἐνστίκτων, ἑνῶ δὲν εἶναι 
Ὅεεξ Ἰσού βέβαιον ὅ ὅτι μὲ τὴν ἄρση τοῦ καταναγκασμοῦ . 
πλειοψηφία τῶν ἀτόμων δὰ βρεδεῖ ἔτοιμη νὰ ὑποβληῦδετ 
| 'στὸν ἀναγκατο μόχὃο γιὰ τὴν κατάκτηση νέων ζωτικῶν 
πόρων. Μοῦ φαίν εται πῶς δὲν πρέπει νὰ μᾶς διαφεύγει 
τὸ γεγονὸς ὅτι σ᾿ ὕλους, τοὺς ἀνθρώπους ὑπάρχουν κα- 
ταστροφικὲς. καὶ ἑπομένως. ἀντικοινωνικὲς καὶ ἄντιπο- 
λιτιστικὲς τάσεις καὶ ὅτι σὲ µεγάλον ἀριθμὸ προσώπων 
οἳ τάσεις αὐτὲς εἶναι ἀρχετὰ᾽ ἰσχυρές, ὥστε νὰ ουδµίζουν 
καὶ νὰ καθορίζουν τὴ συμπεριφορά τους µέσα στὴν ἄν- 
Ὀρώπινη κοινωνία. 
τν }ὸ ψυχολογικὸ αὐτὸ Υεγονὸς ἀποκτᾶ Ἰ ἀποφασιστικὴ 
᾿σημασία, ὅταν πρόκειται νὰ διατυπώσουµε κρίσεις γιὰ 
ο τὸν πολιτισμό. θὰ μπορούσαμε γὰ. σκεφθοῦμε, ὅτι ἡ οὗ- 
σία τοῦ πολιτισμοῦ { ἔγχειται στὴν χατάκτηση καὶ καῦθν- 
πόταξη. τῆς φύσης μὲ σχοπὸ τὴν ἀπόκτηση ζωτικῶν πό- 
ρων καὶ ὅτι οἳ κίνδυνοι ποὺ ἀπειλοῦν τὸν πολιτισμὸ δὰ 
περιορίζοντο μὲ αιὰ, το οὖν) διανοµή, τῶν ἔτσι ἅπο- 
χτημένων. ἀγαθῶν, μεταξὺ τῶν. ἀνδοώπων" ἀλλὰ φαΐ-. 
γεται τώρα. ὅτι αὐτὸ δὲν εἶναι παρὰ ἁπλῆ μετάθεση ἀπὸ - 
τὸ ὑλικὸ στὸ φυχικὸ ἐπίπεδο. | ς 
«Τὸ βασικὸ πρόβλημα εἶναι τὸ ἑξῆς : ιδ: Επιτογχάνάμε 
η ὣς ποιὸ σημεῖο, νὰ ἐλαφούνουμε τὴ Ὀυσία τῶν ἓν- 


: στίκτων, ποὺ. ἔχει ἐπιβληῦεῖ στοὺς ἀνθρώπους, γὰ σὺμ- | 


Φφιλιώσουμς τοὺς ἀνθοώπους. μ΄ τὶς δυσίες, ποὺ 9ὰ ἔξα-- τας 
| πολουδοῦν νὰ εἶναι ἀναγκαῖες, καὶ νὰ τοὺς ἀποζημιώ-. ος 
ος γι αὐτές :Εϊναι 58. ἴσου' δύσκολο γὰ ο ο 
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“σουμε τὴ δυνάστευση τοῦ πλήθους ἀπὸ μιὰ μειοψηφία, 
ὥσο καὶ τὸν καταναγκασµό, ποὺ ἐπιβάλλει τοὺς µόχθους 
τοῦ πολιτισμοῦ, γιατὶ τὸ πλῆθος εἶναι ἀνόητο καὶ μωρό, 
δὲν ἄγαπᾶ τὴν ἁἀπάρνηση τοῦ ἔνστίκτου, δὲ μπορεῖ νὰ 
πεισθεῖ μὲ συλλογισμοὺς γιὰ τὴν ἀνάγκη καὶ τὸ ἀναπό- 
φευχτο αὐτῆς τῆς ἁπάρνησης καὶ γιατὶ τὰ ἄτομα ποὺ τὸ 
ἀποτελοῦν ἀλληλούὐποστηρίζονται γιὰ νὰ μποροῦν νὰ 
«δίνουν ἐλεύθερη διέξοδο στὴν ἁκολασία τους. Μόνο μὲ 
τὴν Επίδραση προσώπωγ, ποὺ μποροῦν τὰ χοησιμεύσουν 
γιὰ παθάδειγµα καὶ ποὺ τ. ἀναγνωρίξουν σὰν ὁδηγούς 
των,ἀφήνονται τὰ πλήδη νὰ ἔπιδοῦοῦν στοὺς μόχδους καὶ 
στὶς ἁπαρνήσεις, ποὺ ἀποτελοῦν τὸ θεμέλιο, τοῦ πολιτι- 
σμοῦ. Όταν οἳ ἡγέτες αὐτοὶ εἶναι προικισμένοι μὲ ἀνώ- 
τερη ἀντίληψη τῶν ζωτικῶν ἀναγκῶν καὶ ἔχουν φθάσει 
στὸ σημεῖο νὰ κυριαρχοῦν πάνω στοὺς δικούς. των ἔνστι- 
πτώδεις πόθους, ὅλα πᾶνε καλά. "Αλλὰ ὅ ὑπάρχεν καὶ ἕνας 
κίνδυνος : γιὰ νὰ. μὴ χάσουν τὴν ἐπιρροὴ ποὺ, ἀσκοῦν, 
πολλὸς φορὲς ὕποτάσσονταιν στὰ πλήθη περισσότερο ἀπὸ 
ὅ,τι τὰ σπλήδη σ᾽ αὐτοὺς καὶ γι. αὐτὸ τὸ λόγο φαίνεται 
ἄναγκαῖο γὰ διαθέτουν µέσα καταναγκασμοῦ, ποὺ νὰ 
τοὺς ἐξασφαλίζουν τὴν ἀνεξαρτησία τους ἁπὸτὰ πλήθη. 
Τὸ συμπέρασμα εἶναι ὅτι δύο ἀπ τὰ πιὸ διαδεδομένα 
χαρακτηριστικὰ. πῶν ἀνθρώπων, εἶναι. ἥ αἰτία ποὺ τὸ 
οἰκοδόμημα τοῦ πολιτισμοῦ δὲ μπορεῖ νὰ σταδεῖ χωρὶς 
'μιὰ δόση καταναγκασμοῦ : οἵ ἄνθρωποι δὲν ἀγαποῦν. 
᾽αὐδόρμητα τὴ δουλειὰ καὶ οἳ ο μαμα εἶναι ολες 
ροι γιὰ τὰ. πάθη τους, - 

ἃ Ξαίρω. τὶ δὰ μοῦ ἀντείπουν στὶς κρίσεις (ολα. αὐτές. Ἕς 


θὰ ποῦν ὅτι ὃ χαρακτήρας τοῦ πλήδους, ποὺ περιέγραψα 


«εεδῶ, μὲ σκοπὸ ν᾿ ἀποδείξω τὸ ἁπαραίτητο. τοῦ καταναγ- 


πασμοῦ γιὰ τοὺς μόχθους. τοῦ πολιτισμοῦ, εἶναι συνέ- ΄ -. 


ππεια. ἐλαττωματικῆς ὁ ὀργάνωσης τοῦ πολιτισμοῦ: αὐτοῦ, εξ 


ο αἰτίας τῆς ὁποίας οἳ ἄνθρωποι ἔγιναν τραχεῖς, ἄγριοι 3 
σὰ, καὶ ἐκδικητικοί. Ὅταν ἔλδουν καινούργιες 'Ὑενσές, ποὺ. 
. δὰ ἕ Έχουν. ἄνατραφεῖ μὸ τὴν ἀγάπη καὶ τὸ “σεβασμὸ. τοῦ 


με, πγεύμάτος καὶ. δὰ ἔχουν γαρὶς: ἀπολαύσει τὰ ὰ ἀγαδὰ τοῦ Ὁ 
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πολιτισμοῦ, δὰ πάρουν ἄλλη στάση ἀπέναντί του, δὰ 
τὸν αἰσθάνονται σὰ δικό τους ἄγαδὸ καὶ δὰ εἶναι 
ἔτοιμες νὰ κάνουν πρὸς χάρη του ὅ,τι θυσίες χρειάξονται 
δουλεύοντας καὶ ἀπαρνούμενες τὴν ὁλοκληρωτικὴ ἵκανο- 
ποίηση τοῦ ἐνστίχκτου, γιὰ τὴ διατήρηση τοῦ πολιτισμοῦ 
αὐτοῦ. Αὐτὲς οἱ γενεὲς δὲ δὰ ἔχουν πιὰ ἀνάγκη κατα- 
ναγκασμοῦ καὶ δὰ διαφέρουν ἐλάχιστα ἀπὸ τοὺς ἡγέτες 
τους, Αν ὣς τὰ σήµερα δὲν ὑπῆρξαν σὲ κανένα πολι- 
τισμὸ πλήθη μὲ τέτοιες ἀρετές, αὐτὸ ὀφείλεται στὸ ὅτι 
κανένας ὣς τὰ σήµερα δὲν ἐπέτυχε νὰ δημιουργήσει τὶς 
κπατάλληλες συνΏ ῆκες γιὰ νὰ ἐπηρεάσει τοὺς ἄν θρώπους 
πρὸς αὐτὴ τὴν κατεύθυνση καὶ ἀπὸ τὰ μικρά τους χρό- 
για, | 

Φαίνεται ἀμφίβολο τὸ κατὰ πόσον δὰ εἶναι δυνατό, 
τουλάχιστο στὶς μέρες µας καὶ κάτω ἅπ᾽ τὶς σημεριγὲς 
συνὈ ήκες τῆς πυριαρχίας µας πάνω στὴ φύση, νὰ παρου- 
σιαστοῦν τέτοιοι ὅροι. Μπορει νὰ διερωτηθεῖ κανείς : 
ἀπὸ ποῦ δὰ ξεπηδοῦσε ἤ λεγεῶνα τῶν "ἄνωτέρων ἤγε- 
τῶν, τῶν ἀφιλοκερδῶν καὶ σταδερῶν ἡγετῶν, ποὺ δὰ 
χοησίµευαν γιὰ παιδαγωγοὶ τῶν μελλοντικῶν γενεῶν ; 
ἨΜπορεῖ περίτροµος ν΄ ἀναλογισθεῖ τὴν κολοσσιαία προ- 
σπάδεια κπαταναγκασμοῦ, ποὺ ἄᾶπρεπε ἁπαραίτητα νὰ 
κπαταβληδεῖ, ὥσπου νὰ ἔἐπιτευχθεῖ ἕνας τέτοιος σκοπός. 
"Αλλὰ καγένας δὲ δὰ μποροῦσε νὰ πεῖ ὅτι τὸ σχέδιο 
αὐτὸ δὲν εἶναι μεγαλειῶδες καὶ ὅτι δὲν ἔχει τεράστια 
σημασία γιὰ τὸ μέλλον τοῦ ἀνθρωπίνου πολιτισμοῦ. τη: 
ορίζεται βέβαια στὴν ἑξῆς ὀοθὴ ψυχολογικὴ διαπίστωση: 
ὁ ἄνθρωπος εἶναι προικισμένος μὲ ποικίλες ἐγστιπτώδεις 
ο δεσδης καὶ τὰ πρώϊμα συμβάντα τῆς νεότητός του 
ἐπιῤάλλουν πάνω σ᾿ αὐτὲς τὸν ὁριστικὸ προσανατολισμό 
τους, Γι᾽ αὐτὸ τὸ λόγο τὰ ὅρια ἑντὸς τῶν ὅὁποίων ἕνας 
ἄν Όρωπος μπορεῖ νὰ ὑποστεῖ τὴν ἐπίδραση τῆς ἀγωγῆς, 


χαδορίζουν τὰ ὅρια Εντὸς τῶν ὁποίων εἶναι δυνατὴ μιὰ 


τέτοια μεταβολὴ τοῦ πολιτισμοῦ. ᾿Ἠπιτρέπεται ν᾽ ἅμφι- 
βάλλουμε κατὰ πόσον ἕνα ἄλλο πολιτιστικὸ περιβάλλον 
μπορεῖ, καὶ σὲ ποιὸ βαῦμό, νὰ ἐξαφανίσει τὰ δυὸ χαρα- 
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πτηριστικὰ τῶν ἄνθδρωπίνων ὁμάδων, ποὺ τόσο πολὺ 
Φυσκολεύουν τὴν καλὴ ἔκβαση τῶν ἄνδρωπίνων ὑποῦέ- 
σεων. ᾽Αλλὰ ἡ δοκιμὴ δὲν ἔγινε ἀκόμη. Ἓνα κάποιο πο- 
σοστὸ τῆς ἀνθρωπότητος θὰ μείνει πάντα ἀντικοινωνικὸ 
---ἂᾱπὸ παδολογικὴ διάθεση ἢ ἀπὸ ἐξαιρετικὴ δύναμη τοῦ 
ἀνστίκτου-- ἁλλὰ ἂν ἦτο δυνατὸ νὰ καταντήσει µειοψη- 
φία ἤ σημερινὴ πλειοψηφία, ποὺ εἶναι ἐχδρικὴ πρὸς τὸν 
πολιτισμό, αὐτὸ δὰ ἦτο µεγάλο κατόρθωμα, ἴσως µά- 
λιστα τὸ μεγαλύτερο κατόρθωμα. 

Δὲ θέλω νὰ μείνει κανεὶς μὲ τὴν ἐντύπωση ὅτι πα- 
οαβγῆκα ἀπὸ τὸ δρόµο ποὺ προδιέγραψα γιὰ τὴν ἔρευνά 
μου. Θέλω ἅκόμα νὰ διακηούξῳ καθαρὰ πὼς οἳ σκέψεις 
µου αὐτὲς δὲν ἀποτελοῦν κοιτικὴ τοῦ μεγάλου πολιτι- 
στικοῦ πειράματος ποὺ γίνεται σήµερα στὴν ἀπέραντη 
χώρα ποὺ ἐκτείνεται μεταξὺ Εὐρώπης καὶ Ασίας. Δὲν 
ἔχω οὔτε τὴν ἀπαιτούμενη ἁρμοδιότητα, οὔτε τὴν ἅπαι- 
τούµενη ἵκανότητα γιὰ νὰ κρίνω τὴν ἀποτελεσματικότητα 
τῶν μεθόδων ποὺ χροησιμοποιοῦνται ἢ γιὰ νὰ µετρήσω τὸ 
φάρδος τοῦ ἀναποφεύκτου χάσµατος, ποὺ χωρίζει τὴν 
ἀπόπειρα ἀπὸ τὴν πραγματοποίηση... Αὐτὸ ποὺ γίνεται 
ἐκεῖ, διαφεύγει τὴν παρατήρηση γιατὶ δὲν ἔχει τε- 
λειώσει ἁκόμη, ἑνῶ ὃ δικός µας πολιτισμός, ἄποκρυ- 
σταλλωμένος ἀπὸ πολὺν καιρό, προσφέρει πλούσιο ὑλικὸ 
γιὰ τὴ µελέτη µας. 
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Χωρὶς νὰ τὸ θελήσουμε, περάσαμε ἀπὸ τὴν οἴκονο- 
µία στὴν ψυχολογία. Στὴν ἀρχὴ ἐπιχειοήσαμε ν᾿ ἄναζη- 
τήσουµε τὰ ἱδιαίτερα χαρακτηριστικὰ τοῦ πολιτισμοῦ 
στὰ ὑπάρχοντα Όὑλικὰ ἀγαθδὰ καὶ στὴν ὀργάνωση τῆς 
διανομῆς των. ᾽Αλλὰ μόλις διαπιστώσαµε ὅτι κάθε πολι; 
τισμὸς στηρίζεται πάνω στὸν καταναγκασμὸ τῆς ἕργα- 
σίας καὶ τὴν ἀπάρνήση τῶν ἐνστίκτων καὶ ὅτι ἐἑπομένως 


το 


ξεσηκώνει ἀναπόφευκτα τὴν ἀντίδραση ἔἐκείνων τοὺς 

ὁποίους πλήττει μ᾿ αὐτὲς τὶς ἁπαιτήσεις, ἁμέσως ἔγινε 

φανερὸ ὅτι οὔτε τὰ ὑλικὰ ἄγαῦδά, οὔτε τὰ µέσα τῆς 
κατάκτησης καὶ τῆς διανομῆς των μποροῦν ν᾿ ἀποτελέ- 
σουν τὴν οὐσία ἢ τὰ μοναδικἀ χαρακτηριστικὰ ταῦ πολι» 

᾿τισμοῦ. 'Γιατὶ ὅλα αὐτὰ ἀπειλοῦνται διαρκῶς ἀπὸ : τὸ 

ἐπαναστατικὸ πνεῦμα καὶ ἀπὸ τὴ δίψα τῆς καταστροφῆς 
ἐκείνων ποὺ μετέχουν τοῦ πολιτισμοῦ. τν αὐτὸ  παράλ- 

ληλα ἀπὸ τὰ ὕὑλικὰ ἁγαθδὰ ὑπάρχουν καὶ τὰ µέσα 
ποὺ προορίζονται νὰ χρησιμεύσουν γιὰ τὴν ὑπεράσπιση 

τοῦ πολιτισμοῦ, τὰ µέσα τοῦ κπαταναγκασμοῦ καὶ ὅλα τὰ 

ἄλλα, ποὺ ἔχουν σκοπὸ νὰ συμφιλιώσουν τοὺς ἄνθρώπους 
μὲ τὸν πολιτισμὸ καὶ νὰ τοὺς ἀποζημιώσουν γιὰ τὶς ὃν- 
σίες των. Γιὰ τὰ τελευταῖα αὐτὰ µέσα μπορεῖ νὰ πεῖ κα-᾿ 
γεὶς ὅτι ἀπυτελοῦν τὴν πνευματικὴ κληρονοµία τοῦ πολι 

τισμοῦ. 

Τιὰ νὰ καθορίσουμε μιὰ. γιὰ πάντα τὸ λεξιλόγιό μας, 
δὰ ὑνομάσουμε τὴ μὴ ἱκανοποίηση ἑνὸς ἐνστίκτού ἀπιὂ” 
στέρηση, τὰ µέσα μὲ τὰ ὁποῖα ἐπιβάλλεται ἡ ἁἀποστέ- 
θηση αὐτὴ ἀπιαγόρευση καὶ τὴν κατάσταση ποὺ δηµίουρ- 
γεῖ ἡ ἁπαγόρευση ἀποχή. Πρέπει ἔπειτα νὰ κάνουμε διά- - 
πριση μεταξὺ ἀποχῶν ποὺ ἀφοροῦν ὅλους τοὺς ἄνθρώ- 
πους,καὶ ἁποχῶν ποὺ δὲν ἀφοροῦν ὄλους τοὺς ἀνδρά- 
Ἴπους, ἀλλὰ μερικὲς μόνο ὅμάδες, τάξεις ἢ καὶ ἄτομα, Οἵ 
πρῶτες εἶναι καὶ οἳ πιὸ παλιές μὲ τὶς ἄπαγορεύσεις ποὺ 
| τὶς δημιούργησαν ἐδῶ καὶ Χιλιάδες χρόνια, ὃ πολιτισμὸς 
ἄρχισε νὰ ἀπομακρύνεται ἀπὸ τὴν πρωτόγονη ζωώδη | 
| “κατάσταση. Μὲ μεγάλη. μας ἔκπληξη διαπιστώσαμε. οτι,--- 

οἱ ἀποχὲς αὐτὲς δὲν. ἳ ἔχασαν. τίποτε ἀπὸ τὴ δύναμή τους, ΄ 

το ὅτι ἀποτελοῦν καὶ σήμερα: ἀκόμη τὸν πυρῆνα τῆς ἐχθρό- 
ἴ τητος. ἀπέναντι τοῦ πολιτισμοῦ. οἳ Ἔνστικτῶδεις. πόθοι 
υσποὺ τοὺς µέλλεται νὰ παλαιπωρηθοῦν ἆ ἀπ᾽ τὸν πολιτισμό, μ, 

(ἀνασταίνονται κάθε φορὰ μὲ τὴ γέννηση ἑνὸς παιδιοῦ, καὶ 
ας ὑπάρχει μιὰ δλόκληρη τάξη. ἀπὸ ἀνδρώπινα ὄντα, οέναυςς - 
ος ποὺ ἄντιδροῦν. σ' αὐτὲς: τὶς. πρωτόγονες ἀπο- πες 
᾿χὲς καὶ Ὑένοψται ἆ σπα μαη στ ἔνστικτώδεις αὐτοὶ πό-. ν 


λα”. 


δοι εἶναι πόθοι τῆς αἱμομιξίας, τοῦ καννιβαλισμοῦ καὶ. 
τοῦ φόνου. Θὰ. φαίνεται, Ίσως, παράξενο νὰ πατατάσ- 
σουµε τοὺς πόδους αὐτούς, ποὺ ὅλοι οἳ ἄνΌρωποι τοὺς. 
ἀποδοχιμάξουν ὁμόφωνα, στὴν ἴδιά γοαμμἢ μὲ τοὺς ἅλ- 
λους ἔκείνους πόθους γιὰ τοὺς ὁποίους γίνονται ἐλεύδε- 
ρες συζητήσεις µέσα στὸν πολιτισμό μας, ἂν πρέπει ἢ. 
ὄχι νὰ τοὺς ἱκανοποιοῦμε. Ψυχολογικὰ ὅμως ἔχουμε. δί- 
κιο. Ἡ στάση ποὺ πῆρε ὁὅ πολιτίσμὸς μπρὸς σ᾽ αὐτοὺς 
τοὺς τρεῖς παλιότερους ἄπ᾿ τοὺς ἔνστικτώδεις πόδους, 
δὲν εἶναι καθόλον ἔνιαία καὶ ὅμοιόμορφη' µόνο ὃ καννι- 
βαλισμὸς φαίνεται νὰ ἔχει ἀποδοκιμασῦὺεῖ ἀπ᾿ ὅλους καὶ. 
νὰ ἔχει ἐγκαταλειφὺεῖ ἐξ ὅλοκλήρου" ἢ δύναμη ὅμως τῶν 
αἵμομιχτικῶν πόθδων εἶναι ἁκόμη αἰσὂητὴ πίσω ἀπὸ τὴν 
| ἀπαγόρευση καὶ ὃ Φόνος, μέσα στοὺς κόλπους τοῦ πολιτι- 
σμοῦ μας, κάτω ἅπὸ ὠρισμένες συνὺῆκες χοησιμοποιεῖται. 
ἁκόμα καὶ ἐξακολουῦ εἴ νὰ συνιστᾶται. Μπορεῖ αὔριο ὅ- 
πολιτισμὸς νὰ ἐξελιχθεῖ μὲ τέτοιο τρόπο ποὺ κι’ ἄλλες. 
ἐνστικτώδεις ἱκαγοποιήσεις, σήµεοα ὅλότελα δεμιτές, νὰ. 
φαίνονται μιὰ μέρα ἓξ ἴσου ἁπαράδεκτες, ὅσο μᾶς φαί- 
γεται ὅ. παννιβαλισμός. 
| "Ἠδη σ᾿ αὐτὲς τὶς. πιὸ παλιὲς ἀπὸ τὶς αρα 
τοῦ ἐντίκτου, ἀρχίζει νὰ ὑπεισέρχεται ἕνας ψυχολογικὸς 
"παράγων ποὺ διατηρεῖ ἐφεξῆς τὴ σημασία του. Δὲν εἶἷ- 
γαι ὀρδὸ νὰ λέμε ὅτι ἥ ἀνθρώπινη ψυχὴ δὲν ὑπέστη. 
παμμιὰ͵ ἐξέλιξη ἀπ᾿ τοὺς πρωτογόνους χρόνους καὶ δῶδε 
καὶ ὅτι ἀντίθετα ἀπὸ ῦ τι συνέβη μὲ τὴν ἐπιστήμη καὶ᾽ 
τὴν τεχνική, αὐτὴ ἔμεινε ὅπως ἀκριβῶς ταν στὶς ἀρχὲς. 
τῆς ἱστορίας. Μποροῦμε νὰ ὑποδείξουμε ἐδῶ. μιὰ, ἀπὸ τὶς. 
Ἅ πρσόδους τῆς ψυχῆς,. Εἶναι πολὺ. σύμφωγο μὸ. τὸ χάρα- 


τα ας τῆς. ἐξέλιξής μας, γὰ ἓ Εσωτερικοποιεῖταί σιγὰ-σιγὰ ρις | 
ὁ ἐξωτερικὸς καταναγκασμµός, γιατὶ μιὰ ξεχωριστὴ ψυχη 


ς κατάσταση, τὸ ὑπὲρ-ἐγὼ τοῦ ἀνθρώπου,. τὸν παίργει 
Ἐπάνω του. Κάθε παιδὶ ὑφίσταται μὲ τὴ σειρά του αὐτὴ. 


ουπὴ μεταμόρφωση, καὶ μόνο χάρη σ αὐτὴ: γίγεται ὂν- 


, ἠδικὸ καὶ ποινωνικό. “Ἡ ἐνίσχυση αὐτὴ τοῦ ὑπὲρ: Σγὸ εἷ- - 


η ας μια, Ἠικο]όγυὴ ος ἐν ως ἡμασας ... ολο | τν 
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τὸν πολιτισμό. Ἐκεῖνοι ποὺ τὴν ὑπέστησαν γίνονται ἀπὸ 
ἐχδροί του, ὑπερασπιστές του. "Όσο περισσότεροι. εἶναι 
αὐτοὶ µέσα σ᾿ ἕνα πολιτιστικὸ περιβάλλον, τόσο πιὸ ἕξα- 
σφαλισμέ νος εἶναι ὁ πολιτισμὸς καὶ τόσο περισσότερο πε- 
«ριττὰ τὰ ἐξωτερικὰ µέσα καταναγκασμοῦ. ᾽Αλλὰ ὅὃ βαῦ- 
μὸς τῆς ἐσωτερικοποίησης τῶν ἀπαγορεύσεων, ποικίλλει 
πολύ, ἀνάλογα μὲ τὰ ἔνστιχτα ποὺ πλήττονται ἀπὸ τὶς 
ἀπαγορεύσεις αὐτές. Ὅσον ἀφορᾶ τὶς πιὸ παλιὲς ἅπαιτή- 
σεις τοῦ πολιτισμοῦ, ποὺ ἀναφέραμε πιὸ πάνω, φαίνεται 
ὅτι αὐτωνῶν ἔχει πραγματοποιηθεῖ σ᾿ εὑρεῖα κλίμακα 
ᾗ ἐσωτερικοποίηση, ἂν ἄφήσουμε κατὰ µέρος τὴ δυσάρε- 
στη ἐξαίρεση ποὺ ἀποτελοῦν οἳ νευροπαθεῖς. ᾽Αλλὰ τὸ 
πρᾶγμα ἀλλάζει ὄψη ἅμα ἐξετάσουμε τὶς ἄλλες ἔνστικτώ- 
δεις ἁπαιτήσεις. Θὰ δοῦμε τότε μὲ ἔκπληξη καὶ στενοχώ- 
ρια ὅτι ἤ πλειοψηφία τῶν ἀνθρώπων ὑπακούει στὶς σχε- 
τικὲς μὲ τὰ ἔνστικτα αὐτὰ ἀπαγορεύσεις τοῦ πολιτισμοῦ, 
κάτω ἀπὸ τὴν πίεση τοῦ ἐξωτερικοῦ καταναγκασμοῦ καὶ 
«ἁπομένως τότε μόνον ὅταν ὅὃ χαταναγκασμὺς αὐτὸς εἶναι 
αἰσθητὸς καὶ τόσο µόνο ὅσο εἶναι ἐπίφοβος. Αὐτὸ ἰσχύει 
καὶ γιὰ τὶς ἀπαιτήσεις τοῦ πολιτισμοῦ τὶς λεγόμενες ἠδι- 
πές, ποὺ ἀφοροῦν ὅλον τὸν κόσμο μὲ τὸν ἴδιο τρόπο. 
"Ὅταν ἀκούει καγνεὶς νὰ λένε ὅτι δὲ μποροῦμε νὰ ἔμπι- 
στευθοῦμε στὴν ἠδικότητα τῶν ἀνθρώπων, τὶς περισ- 
σότερες φορὲς πρόκειται γιὰ πράγµατα αὐτῆς τῆς κατηγο- 
ρίας. Ὑπάρχουν ἄπειροι πολιτισµένοι ἄνθρωποι ποὺ δὰ 
τρόµαζαν μὲ τὴν ἰδέα τοῦ φόνου ἢ τῆς αἱμομιξίας, ἀλλὰ 
ποὺ δὲν ἀποφεύγουν τὴν Ἱκανοποίηση τῆς πλεονεξίας 
τους, τῆς ἐπιδετικότητάς τους, τῶν γενετησιακῶν τους. 
ὀρέξεων, ποὺ δὲ διστάζουν νὰ ῥλάψουν τὸν πλησίον τους 
μὲ τὸ ψέμμα, τὴν ἀπάτη, τὴ συχοφαντία, ἆρχεῖ νὰ ἐἑλπί- 
Ἔζρυν ὅτι δὰ μείνουν ἀτιμώρητοι. Καὶ αὐτὸ γινόταν 
ἀναμφίβολα ἀπὸ ἁμνημονεύτων, χοόνων. 

Ἐξετάξοντας σήµερα τοὺς περιορισμοὺς ποὺ δίγουν 
ὀρισμένες μόνο τάξεις τῆς κοινωνίας, εὑρισκόμεῦα μπρὸς 
σὲ μιὰ κατάσταση πραγμάτων γνωστή, ποὺ ποτέ, ἄλλωστε, 
“δὲν ἀγνοήδηκε. Πρέπει νὰ ἑλαπίζουμε ὅ Ότι οἳ καταπιεῖό- 
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µεγες αὐτὲς τάξεις δὰ φὈονήσουν τὰ προνόμια τῶν προ- 
γομιούχων καὶ ὅτι δὰ κάνουν κάδε τι ποὺ εἶναι στὸ χέρι 
τους γιὰ νὰ ἐλευδερωῦθοῦν ἀπὸ τὸ φορτίο τῶν συμπλη- 
ρωματικῶν στερήῄήσεων. Ἐκεῖ ὅπου αὐτὸ δὲν εἶναι δυ- 
νατό, δὰ γεννηθεῖ µέσα στοὺς κόλπους τοῦ πολιτισμοῦ’ 
μιὰ συνεχὴς καὶ μόνιμη δυσαρέσκεια, ποὺ μπορεῖ νὰ 
: ) σος ὁ.ς αν. : ος ο 
ὁδηγήσει σ᾿ ἐπικίνθὃυνες ἐξεγέρσεις. ᾿Αλλὰ ὅταν ἕνας πο- 
λιτισμὸς δὲν ἔχει Ἑεπεράσει τὸ στάδιο ἐκεῖνο, ὅπου ἤ ἵκα- 
γοποίηση ἑνὸς µέρους τῶν μετόχων του ἔχει ὣς ἅπαραί- 
τητο ὅρο τὴν καταπίεση τῶν ἄλλων, ἴσως μάλιστα καὶ 
τῆς πλειοψηφίας---κι αὐτὸ συμβαίνει μὲ ὅλους τοὺς ση: 
μερινοὺς πολιτισμοὺς-- εἶναι εὐκολονόητο ὅτι στὴν καρ- 
διὰ τῶν καταπιεζοµένων μεγαλώνει μιὰ ἔντονη ἐχθρότητα. 
ἐναντίον τοῦ πολιτισμοῦ, ποὺ ἐνῶ πραγματοποιήθηκε μὲ 
τὸ μόχὃο τους, αὐτοὶ ἀπολαμβάνουν ἕνα ἐλάχιστο μέρος 
ἀπὸ τὰ ἆγαδά του. Δὲ μπορεῖ, λοιπόν, νὰ ἐλπίζει κανεὶς: 
ὅτι δὰ συναντήσει στοὺς καταπιεζοµένους μιὰ ἔσωτερικο- 
ποίηση τῶν πολιτιστικῶν ἀπαγορεύσεων. Οοἳ καταπιεζὀ- 
μενοι, π᾿ ἑναντίας, εἶναι ἔτοιμοι τὰ μὴ ἆνα γνωρίσουν: 
αὐτὲς τὶς ἁπαγορεύσεις' τείνοὺν νὰ καταστρέψουν τὸν 
ἴδιο τὸν πολιτισμό, ν᾿ ἀρνηθδοῦν τὶς βάσεις πάνω στὶς: 
ὅποῖες στηρίζεται. Οἱ τάξεις αὐτὲς εἶναι τόσο πιὸ φα- 
νερὰ ἐχδρικὲς πρὸς τὸν πολιτισμό, ὅσο πιὸ ἁπαρατήρητη 
πέρασε ἡ λαδραία ἐχθρότητα τῶν κοινωνικῶν τάξεων ποὺ’ 
εὐνοήθησαν περισσότερο. ναι περιττὸ νὰ ποῦμε ὅτι 
ἕνας πολιτισμός, ποὺ ἀφήνει ἀνικανοποίητο ἕνα τόσο µε- 
γάλο ἄριῦ μὸ ἀπὸ τοὺς μετόχους του καὶ τοὺς ὁδηγεῖ 
στὴν ἐπανάσταση, δὲν ἓ ἔχει καμμιὰ προοπτικἢ μακρᾶς. 
αν σσ καὶ δὲν τὸ ἀξίζει, 

λὰ, βαδμὸς τῆς ἐσωτερικοποίησης τῶν πολιτιστικῶν' 
κανόνων-- Ἠ, γιὰ νὰ μιλήσουμε λαϊκὰ καὶ Όχι ψυχολο- 
γικά: τὸ ἠδικὸ ἐπίπεδο τῶν μελῶν μιᾶς κοινωνίας-- δὲν 
εἶναι τὸ μόνο, ψυχικοῦ χαρακτῆρα, ἆ ἀγαδὸ ποὺ πρέπει. 
νὰ ἐξετάζεται, ὕταν πρόχειται νά κρίνουμε τὴν ἀξία ἑἕ ἑνὸς 
πολιτισμοῦ. “Ὑπάρχέι ἄκόμα καὶ ἡ κληρονομία του σὲ: 
Ἰδεώδη καὶ σὲ καλλιτεχνικὲς δημιουργίες, ὑπάρχουν δη- 


πα 


λαδὴ καὶ οἳ ἱκανοποιήσεις, ποὺ ἀπορρέουν ἅπ᾿ αὐτὰ τὰ 
᾿4δεώδη καὶ ἀπὸ αὖ τὸς. τὶς δημιουργίες. 

Δἰσθανόμαστε πάντα τὴν τάση. νὰ συμπεριλαμβάνει 
σ᾿ αὐτὴ τὴν πνευματικὴ κληρογοµία ἑνὸς ππολιτισμοῦ, 
τὰ ἰδεώδη του, δηλαδὴ τὶς πρίσεις του ὡς πρὸς τὸ τί. 
᾿ εἶναι τὸ τελειότερο καὶ τὸ ἀξιώτερο γιὰ πραγματοποίηση. 
᾿ΜΦὰ «νόμιζε πανεὶς ἔκ πρώτης ὄψεως, ὅτι τὰ ἰδεώδη αὐτὰ 
ὀφείλουν γὰ κα ορίζουν τὶς μορφὲς πράξης τῆς πολιτι- 
στικῆς ὑμάδας, ἀλλὰ ἤ πραγματικὴ σειρὰ τῶν παραγόν- 
των, πρέπει νὰ εἶναι ἤ ἄκόλονῦδη: τὰ ἰδεώδη διάµορ" 
«φώνονται ἐπὶ τῇ βάσει τῶν ἀρχικῶν μορφῶν πράξης, ποὺ 
ἐπιτρέπει γιὰ ἕνα δεδομένο πολιτισμὸ ἤ συνεργασία τῶν 
ἐμφύτων δώρων καὶ τῶν ἐξωτερικῶν συνῦηκῶν καὶ 
κατόπιν οἳ ἀρχικὲς αὐτὲς πράξεις ἀποκρυσταλλώνονται 
μὲ τὴ μορφὴ ἰδεώδους γιὰ νὰ κοησιμεύουν ὣς παραδεί- 
γµατα γιὰ μίμηση. Ἠτσι, ἡ ἵ ἱκανοποίηση, ποὺ δίνει στοὺς 
μετόχους ἔνὸς πολιτισμοῦ ἕνα ἰδεῶδες, ἔχει ναρκισσικὸ 
χαρακτῆρα, στηρίζεται δηλαδὴ πάνω στὴν ἔπαρση γιὰ 
ἐκεῖνο, ποὺ ἔχει πιὰ πραγματοποιη» εἴ μ᾿ ἐπιτυχία. Γιὰ 
νὰ ὁλοκληρωδεῖ αὐτὴ ἡ ἵκανοποίηση, κάὺε πολιτισμὸς 
φροντίζει νὰ συγκρίνεται μὲ ἄλλους πολιτισμούς, ποὺ 
Έχουν διαφορετικοὺς σκοποὺς καὶ ξεκίνησαν ἀπὸ ἄλλα 
δεώδη. Χάρη στὶς διαφορὲς αὐτές, κάθε πολιτισμὸς ἅπο- 
κτᾶ τὸ δικαίωµα νὰ περιφρονεῖ τοὺς ἄλλους. Ἔτσι τὰ πο- 
ος λιτιστικὰ ἰδεώδη γίνονται ᾽ἀφορμὴ διχόνοιας καὶ ἔχδρας 

μεταξὺ πολιτιστικῶν. ὁμάδων, ποὺ διαφέρουν ἀναμεταξύ 
Ὅν τῶγ, ὅπως μπορεῖ νὰ τὸ δεῖ ο παθαρὰ μεταξὺ τῶν 
| διαφόρων ἐὃ νῶν. ἴ 

Ἡ ναρκισσικὴ. ἱκανοποίηση, ποὺ προκαλεῖται. ἀπὸ. 
τὸ πολιτιστικὸ ἰδεῶδες, εἶναι ἄλλως τε μιὰ ἀπὸ τὶς δυ- 
"ενάµεις ποὺ ἀντισταὺμίζει πολὺ ἀποτελεσματικὰ τὴν ἐχδρό- 
τητα κατὰ τοῦ πολιτισμοῦ µέσα στοὺς ἴδιους τοὺς κόλπους 
"τῆς πολιτιστικῆς ὅμάδας, τη γαρκισσικὴ ἱκανοποίήση 
μποροῦν νὰ τὴ γνωρίσουν µέσα σὲ ἕνα πολιτισμὸ ὄχι 
Φόνο οἳ σ προνομιοῦχες: τάξεις, ἐκεῖνες ποὺ ἀπολαμβάνουν - 
ο τῶν αθασον τοῦ εσοιαμοὸ, ἀλλὰ καὶ οοἳ ασ | 


ο 


νθς, ποὺ μὲ τὸ ἁποκτημένο δικαίωµα νὰ περιφρονοῦν | 
ὥσους δὲν ἀνήκουν στὸ δικό τους πολιτισμό, ἀποζημιώ- 
: γονται κατὰ ἕνα τρόπο, γιὰ τὶς ἀδικίες ποὺ Ὀὑφίστανται 
μέσα στὴν κοινωγία ὅπου ζοῦν. ὍὉ καταπιεζόµενος εἶναι 
βέβαια ἕνας ἀξιολύπητος. πληβεῖος μὲ ἄπειρες ὑποχρεώσεις 
καὶ κανένα δικαίωµα, ἀλλὰ σ ᾽ἀντάλλαγμα εἶναι ρωμαῖος 
πολίτης καὶ μὲ τὸ γεγονὸς αὐτὸ μετέχει τῆς προσπάθειας 
νὰ ἄρχουν οἳ Γωμαῖοι πάνω στ ἄλλα Εῦνη καὶ νὰ τοὺς 
ὑπαγορεύουν τοὺς δικούς τῶν γόµους. Ὁ ταντισμὸς αἴἲ- 
τὸς τῶν καταπιεζοµένων μὲ τὴν τάξη ποὺ ἄρχει ἀπάνω 
τους καὶ τοὺς ἐκχμεταλλεύεται, εἶναι τμῆμα ἑνὸς εὐρύτε- 
ρου συνόλου. Οἱ καταπιεζόµενοι, ἓξ ἄλλου, μποροῦν νὰ 
εἶναι στενὰ προσκολληµένοι σ᾿ ἔκείνους ποὺ τοὺς κατα- 
πιέζουν καὶ παρὰ τὴν ἐχθρότητά τους πρὸς αὐτοὺς νὰ 
Ῥλέπουν στὸ πρόσωπό τους τὸ δικό τους ἰδεῶδες. ᾿Αν δὲν 
ὑπῆρχαν τέτοιου εἴδους σχέσεις, ἵκανοποιητικὲς στὸ βά- 
ὃος, δὰ ἦταν ἄκατανόητο πῶς τόσοι πολιτισμοὶ κατώρθω- 
σαν νὰ διατηρηθοῦν ἐπὶ μακρὸν παρὰ τὴ δικαιολογη- 
µέγη ἐχθρότητα τοῦ πλήδους, 
ὝΑλλου εἴδους εἶναι ἤ ἵκανοποίηση ποὺ δίνει ἢ τέχνη 
στοὺς μετόχοὺς ἑνὸς πολιτισμοῦ, ἂν καὶ αὐτὴ ἤ ἵκανο- 
ποίηση εἶναι κατὰ γενἰκὸ κανόνα ἀνέφικτη γιὰ τὸ ἄπορ- 
ϱοφηµμένο ἀπὸ μιὰ Εξαντλητικὴ ἓ ἐργασία καὶ  ἁμόρφωτο 
πλῆδος. Ἡ τέχνη, ὅπωἑ εἶναι γνωστὸ ἀπὸ πολὺν καιρό, αι 
αμᾶς δίνει ἀναπληρωματικὲς ἱκανοποιήσεις ἔναντι τῶν 
παναρχαίων πολιτιστικῶν ἀπαρνήσεων καὶ ἐκείνῶν ἀκόμη 
ο ποὺ ἔχουν γίνει βαθύτατα αἴσὺητὲς᾽ στὸν ἄνθρωπο καὶ. 
| γ ᾽αὐτὸ τὸ λόγο δὲν ὕ ὑπάρχει τίποτε πιὸ κατάλληλο. ἅπ᾿. 
αὐτὴ, γιὰ νὰ συμφιλιώνει τὸν ἄνβθρωπο μὲ τὶς θυσίες 
ποὺ ἔχει κάνει γιὰ τὸν πολιτισμό. "Ἠπειτα, τὰ ἔργα τέ- 
χνης διεγείρουν τὰ συναισθήματα ταντισμοῦ.. ποὺ εἶναι 
ἀπαραίτητα γιὰ κάνε πολιτιστικὴ ὁμάδα, δίνοντάς μας 
5 τὴν εὐκαιρία νὰ δοκιµάζουμµε ἆ ἀπὸ κοινοῦ μεγάλες χαρὲς 
κι ἁκόμα ἐξυπηρετοῦν καὶ ναρκισσικὲς. ἱκανοποιήσεις, 
σὰν ἔργα ἑνὸς ὁρισμένου πολιτισμοῦ ὑπενθυμίζοντα με 
ἐντυπωσιακώτατο τρόπο. τὰ ἴδεώδη του. 


τό 


"Ακόμα δὲν ἀναφέραμε τὸ σηµμαντικώτερο τμῆμα τῆς 
ψυχικῆς παρακαταῦήκης ἐγὸς πολιτισμοῦ. Τὸ τμῆμα 
αὐτὸ εἶναι, μὲ τὴν πλατύτερη σημασία τῆς λέξης, οἱ Όρη- 
σχευτικές του ἰδέες, ἢ μ ἄλλα λόγια, ποὺ δὰ δικαιολο- 

ώς. παρακάτω, οἳ αὐταπάτες «του. 


ΠΙ 


Σιὸ τί συνίσταται ἣ Ἑεχωριστὴ ἀξία τῶν ὑρησκεντι- 
κῶν Ἰδεῶν ; 

Μιλήσαμε γιὰ τὴν ἐχθδρότητα ἀπέναντι τοῦ πολιτι- 
σμοῦ, τὴ γεννημένη ἀπὸ τὴν πίεση ποὺ ἁσκεῖ αὐτὸς μὲ 
τὶς ἁπαιτήσεις του γιὰ τὴν ἀπάρνηση τῶν ἔνστίπτων. ᾿Ας 
ὑποθέσει κανεὶς ὅτι γιὰ μιὰ στιγμὴ ἄρθηκαν ὅλες οἵἳ 
ἁπαγορεύσεις' τότε δὰ μποροῦσε χωρὶς καμμιὰ δυσκολία 
καὶ χωρὶς κανένα δισταγµόν, ν΄ ἁρπάξει ὅποια γυναῖκα 
τοῦ ἀρέσει, νὰ σκοτώσει τὸν ἐχδρό του ἢ ὁποιονδήποτε 
δὰ τοῦ ἐμπόδιζε τὸ δρόμο ἢ καὶ νὰ τοῦ πάοει χωρὶς τὴ. 
συγκατάθεσή του, ὅποιο προτιμᾶ ἀπὸ τὰ ἆγαῦδά ΄του. 
Πόσο δάὄἆταν ὥραῖο καὶ πόσες ἱκανοποιήσεις δὰ μᾶς προ- 
σέφερε τότε ἤ ζωή ! "Αλλὰ ἁμέσως Ἑεπηδᾶ ἡ πρώτη ὃυ- 
σκολία. Ὁ πλησίον µου ἔχει τὶς ἴδιες ἀκοιβῶς ἔπιδυμίες 
ποὺ ἔχω κ' ἐγὼ καὶ δὲ θὰ μοῦ συμπεριφερόταν μὸ καλύ- 
τερο τρόπο ἅἀπ' ὅτι δὰ ἤδελα νὰ τοῦ συμπεριφερῦῶ 
ἐγώ. "Ὥστε, ἂν Ἑαφνιιὰ ἀνατρέπονταν ὅλα τὰ ἐμπόδια 
ποὺ ὀφείλονται στὸν πολιτισμό, ἕνας µόνο ἄνθρωπος δὰ 
μποροῦσε νὰ χαρεῖ μιὰ ἀπεριόριστη εὐτυχία, ἕνας τύ- 
ρανγος, ἕνας δικτάτορας ποὺ δὰ εἶχε µονοπωλήσει ὅλα 
τὰ µέσα καταναγκασμοῦ, μὲ τὴν προὔπόδεση ὅτι δὰ 
πραγματοποιοῦὔνταν ἡ εὐχήτου, νὰ σεβασδοῦν ὅλοι οἵ, 
ἄλλοι, ἕνα τοὐλάχιστον πολιτιστικὸ κανόνα, τὸν κανόνα: . 
οὗ φονεύσεις. 


᾽Αλλὰ τί ἀχαριστία, τί στενοκεφαλιὰ ν΄ ἀποβλέπει 
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κανεὶς στὴν κατάρ /ηση τοῦ πολιτισμοῦ ! 'Ἐκεϊῖνο ποὺ 
δᾶμενε τότε, δὰ ἡ ήταν ᾗ φυσικὴ κατάσταση καὶ ἡ φυσικὴ 
“κατάσταση εἶναι ἤ πιὸ ἀνυπόφορη. Βέβαια, ἣ φύση δὲ 
ζητᾶ ἀπὸ μᾶς νὰ περιορίσουµε τὰ ἔνστικτά µας καὶ τοὺς 
ἀφήνει κάὂθε ἐλευθερία, ἀλλὰ ἔχει δικό της τρόπο, καὶ 
μάλιστα ἐξαιρετικὰ ἀποτελεσματικό, γιὰ νὰ μᾶς περιορί- 
ζει, μᾶς καταστρέφει, κατὰ τὴν ἄποψή µας, μὸ ψυχρὸ ὕπο- 
λογισμό, μὲ σκληρότητα, μὸ κτηνωδία καὶ ἀχριβῶς τὴ 
στιγμὴ ποὺ ἱκανοποιούμεθα. Γι’ αὐτοὺς ἀκριβῶς τοὺς 
κινδύνους, μὸ τοὺς ὁποίους μᾶς ἀπειλεῖ ἡ φύση, συσπει- 
ρωὐήκαμε καὶ δημιουργήσαμε τὸν πολιτισμὸ πού, κοντὰ 
στ ἄλλα, μᾶς ἐπιτρέπει νὰ ζοῦμε ἀπὸ κοινοῦ. Φτὴν οὐσία, 
ἣ κυρία ἀποστολὴ τοῦ πολιτισμοῦ, ἡ βασικὴ αἰτίσ τῆς 
ὕπαρξής του εἶναι ἤ προστασία µας ἀπέναντι τῆς φύσης. 
Τὸ ξαΐίρουμε ὅτι ἔκπληρών ει ἤδη κατὰ μέγα μέρος ὁ 
πολιτιομὸς τὸν προορισμό του αὐτὸν καὶ ὅτι μιὰ μέρα δὰ 
τὸν ἐκπλήρώνει σίγουρα ἁκόμα καλύτερα. ᾽Αλλὰ κανένας 
δὲν τρέφει τὴν αὐταπάτη ὅτι ἤ φύση ἔχει ἤδη δαμασῦεῖ 
"καὶ πολλοὶ λίγοι τολμοῦν νὰ ἐλπίξζουν ὅτι θὰ ὑποταχὺεῖ 
μιὰ μέρα ἓξ ὁλοκλήρον στὸν ἄνΌρωπο. Τὰ στοιχεῖα ἔκεῖ- 
να, ποὺ φαίνονται ὅτι δὲ λογαριάζουν κανένα δεσμὸ ἆπ᾿ 
ὕσους ζητοῦν νὰ ἐπιβάλουν στὴ φύση οἵ ἄν Όρωποι εἶναι : 
ἡ γη ποὺ σείεται, ποὺ σχίζεται, ποὺ καταπίχει τὸν ὅν- 
Όρωπο αἱ τὰ δημιουργήματά του) τὸ νερὸ ποὺ ὑψώνε- 
ται καὶ πλημμυρίζει καὶ πνίγει τὸ πᾶν' ἣ θύελλα, ποὺ δὲν 
ἀφήνει τίποτε στὸ. διάβα της' οἳ ἀρρώστειες ποὺ μόλις 
πρὺ ὀλίγου μάθαμε ὔτι ὀφείλονται στη βλαβερὴ ἐπίδραση 
ἄλλων ζώντων ὀργανισμῶν' καὶ, τέλος, τὸ ὑδυνηρὸ αἴ- 
γιγµα τοῦ θανάτου, τοῦ θανάτου γιὰ τὸν ὁποῖο κανένα 
ὣς τὰ τώρα δὲ βρέδηκε γιατρικὸ κι’ οὔτε ποτὸ δὰ βρε- 
δεῖ, Μ΄ αὐτὲς τὶς δυνάµεις ἐπιτίθεται ἔναντίον µας ἡ 
φύση, δεινή, σκληρή, ἁδυσώπητη' ἔτσι μᾶς ὑπενθυμίξει 
τὴν ἀδυναμία µας, τὴν ἁμηχανία µας, ἅπ᾿ τὶς ὅποῖες 
ἑλπίζαμε ὅτι ἁπαλλαγοῦμε χάρη στὸ μόχὃο τοῦ πολι- 
τισμοῦ μας. Εΐναι ἕνα ἀπὸ τὰ σπάνια σ᾿ εὐγέγεια καὶ σὲ 
ἀνωτερότητα Ὀεάματα, τὸ δέαμα ποὺ προσφέρουν: οἳἵ 


Τὸ µέλλον μιᾶς αὐταπάτης | . 


τδ 


ἄνὃρωποι, ὅταν μπρὺς σὲ μιὰ ἐπικείμενη καταστροφή, 
ποὺ ὀφείλεται στὰ τυφλὰ στοιχεῖα, λησμονοῦν τὶς δια- 
φωνίες, τὶς ἔριδες καὶ τὶς ἐχδρότητες, ποὺ τοὺς χωρίζουν 
καὶ ἀναδυμοῦνται τὸ µεγάλο κοινὸ προορισμό τους: τὴ 
διατήρηση τῆς ἄν θρωπότητας, παρὰ τὴν ἀντίθετη Ῥέληση 
τῶν ἀνωτέρων δυνάµεων τῆς φύσης, 

Γιὰ τὰ ἄτομα, ὅπως καὶ γιὰ τὴν ἀνδρωπότητα ἓν 
γένει, ἢ ζωὴ εἶναι δύσκολη. Ὁ πολιτισμὸς στὸν ὁποῖο 
μετέχει, τοῦ ἐπιβάλλει ἕνα ὁρισμένο βαῦμὸ ἁποχῆς' οἳ 
ἄλλοι ἄν Όρωποι τοῦ προξενοῦν ὥρισμένες Ὀλίψεις ἢ γιατὶ 
δὲν τηροῦν τοὺς καγόνες τοῦ πολιτισμοῦ αὐτοῦ ἢ γιατὶ 
ὃ ἴδιος ὁ πολιτισμὸς εἶναι ἀτελής. Πρόσῦεσε σ᾿ αὐτὰ 
καὶ τὰ κακὰ ποὺ τοῦ κάνει Ἡ ἁδάμαστη φύση--Π μοῖρα 
ὅπως τὴν ὀνομάζει. Συνέπεια αὐτῆς τῆς κατάστασης, 
ὑάπρεπε νὰ εἶναι μιὰ μόνιμη ἀγωνία, γιὰ τὰ κακὰ ποὺ 
μέλλουν νὰ ἔρθουν καὶ μιὰ βαρειὰ ταπείνωση τοῦ φυσι- 
κοῦ ναρπχισσισμοῦ. Ετδαμε πὼς τὸ ἄτομο ἄντιδρᾶ στὶς 
βλάβες ποὺ τοῦ προξενοῦν καὶ ὅ πολιτισμὸς καὶ οἱ ἄλλοι 
:ἄνθρωποι : προβάλλει μιὰ ἁἀντίσταση, ἀνάλογη μὲ τὰ δει- 
νά του, ἑναντίον τῶν δεσμῶν τοῦ πολιτισμοῦ αὐτοῦ, μιὰ 
εχθρότητα ἐναντίον τῶν ἀνωτέρων δυνάμεων τῆς φύσης, 
τῆς μοίρας, ποὺ τὸν ἀπειλοῦν,ὅπως καὶ ὅλοι οἳ ἄν Όρωποι; 

“Ὁ πολιτισμὸς τὸν ἁπαλλάσσει ἀπὸ αὐτὴν τὴν προσπά- 
Ῥεια, ἁπαλλάσσει ὅλους τοὺς ἀνδρώπους μὲ τὸν ἴδιο 
τρόπο, Ἰζαὶ εἶναι ἀξιοπρόσεκτο τὸ ὅτι σχεδὸν ὅλοι οἳ πο" 
λιτισμοί, συμπεριφέρονται στὸ ζήτημα αὐτό, μὲ τὸν ἴδιο 
τρόπο. ὍὉ πολιτισμὸς δὲν σταματᾶ, στὴν προκείµενη περί- 
πτωση, τὴν προσπάθειά του γιὰ τὴν ὑπεράσπιση τοῦ 
ἀνδρώπου, ἀπέναντι τῆς φύσης ἀλλάζει ἁπλῶς µέβδοδο, 
Ἡ προσπάδεια εἶναι τώρα πολυμερέστερη' τὸ συναί- 
σΌημα τῆς προσωπικῆς του ἀξίας ποὺ ἔχει ὅ ἄνθρωπος 
παὶ ποὺ ἀπειλεῖται ἔντονα, ζητεῖ παρηχοριά. Τὸ σύμπαν 
καὶ ἡ ζωὴ πρέπει ν᾿ ἀπαλλαγοῦν ἀπὸ τὸν τρόμο τους τέ- 
λος ἡ ἀνθρώπινη περιέργεια, πολὺ ἐρεθισμένη ἀπὸ τὶς 
διάφορες πρακτικὲς παρατηρήσεις, ζητᾶ μιὰ ἀπάντηση. 

Τὸ πρῶτο βῆμα ἀπὸ αὐτὴν τὴν ἄποψη, εἶναι ἤδη μιὰ 
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πατάκτηση. Συνίσταται στὴν ἐξανθρώπιση τῆς φύσης. 
Δὲ μποροῦμε νὰ πλησιάσουμµε τὶς ἀπρόσωπες φυσικὲς 
δυνάμεις καὶ τὴ µοῖρα, ποὺ δᾶ μᾶς εἶναι γιὰ πάντα ξέ- 
γες. Αλλά, ἂν καὶ τὴν καρδιὰ τῶν στοιχείων τὴ συγ- 
κλονίζουν τὰ ἴδια πάθη ποὺ συγκλονίζουν τὴν ψυχή µας, 
ὃν καὶ αὐτὸς ὅ Βάνατος δὲν εἶναι τίποτε τὸ αὐτόματο, 
ἀλλὰ βιαία πράξη ὀφειλόμενη σὲ μιὰ κακοποιὸ Ὀέληση, 
ἂν περιστοιχιζόμεῦδα ὁλοῦῦε µέσα στὴ φύση ἀπὸ ὄντα 
παρόμοια μὲ τὰ ἄνθρώπινα, τότε ἐπὶ τέλους αἰσδανό- 
Μεθα κάποια ἀνακούφιση, νοιώῦθουμε τὸν ἑαυτό µας 
σὰν στὸ σπῆτι µας µέσα στὸ ὑπερφυσικό, τότε μποροῦμε 
νὰ ἐξηγήσουμε ψυχολογικὰ τὸ φόβο µας, τοῦ - ὁποίου ὣς 
τώρα δὲν Κξαΐίραμε νὰ βροῦμε τὴ σημασία. Εξακολου- 
δοῦμε, ἴσως, ἁκόμα νὰ εἴμαστε ἄοπλοι, ἀλλὰ δὲν εἴμα- 
στε πιὰ χωρὶς ἐλπίδες, μποροῦμε τοῦύλάχιστο ν΄ ἄντι- 
ὁράσουµε καὶ ἴσως νὰ ἔχουμε καὶ κάποια ἐξόπληση' 
αποροῦμε τῷ ὄντι νὰ παταφύγουμµε,πωλαίοντας ἐναντίον 
τῶν βιαίων αὐτῶν ὑπερανὺδρώπων, στὶς ἴδιες μεὺόδους 
ποὺ χοησιμοποιοῦμε µέσα στὶς ἀνθρώπινες κοινωνίες 
µας, μποροῦμε νὰ ἔἐπιχειρήσουμε νὰ τοὺς ἵκετεύ- 
σουµε, νὰ τοὺς ἐξιλεώσουμε, νὰ τοὺς καταπιέσουµε καὶ 
μ᾽ αὐτὸν τὸν τρόπο νὰ ἐξασῦθενήσουμε κάπως τὴ δύναμή 
τους. “Ἡ ἄἀντικατάσταση αὐτὴ μιᾶς φυσικῆς ἐπιστήμης 
ἀπὸ τὴν ψυχολογία, μᾶς δίνει ἄμεση ἀνακούφιση, μᾶς 
θείχνει πιὸ δρόμο πρέπει ν᾿ ἁἀκολουῦθήσουμε γιὰ νὰ 
σορευτοῦμε μὲ τὴν κατάσταση. 

Γιατὶ ἢ κατάσταση δὲν εἶναι καινούργια’ ἔχει προῦ- 
πάρξει στὴν παιδική µας ἡλικία καὶ συνεχίζεται μὲ τὴν 
ἐγηλικίωσή µας. Γιατὶ βρεῦήκαµε καὶ ἄλλη μιὰ φορὰ 
σὲ τέτοια κατάσταση ἁμηχανίας, ἀπέναντι τῶν γονέων 
Μας ὅταν εἴμεῦδα παιδιά. Εἴχαμε λόγους νὰ τοὺς φοβού- 
µεῦα, καὶ πρὸ πάντων τὸν πατέρα µας, μολονότι εἴμεῦα 
Ῥέβαιοι ὅτι δὰ μᾶς πιοστάτενε ἀπὸ τοὺς πινδύνους ποὺ 
«φοβόμασταν τότε. Ἔτσι ὃ ἄνθρωπος ἔφτασε νὰ συσχε- 
τίσει τὶς δυὸ αὐτὲς καταστάσεις καὶ ὅπως συμβαίνει καὶ 
υΔιὲ τὴ ζωὴ τοῦ ὀνείρον, ὁ συσχετισμὸς ἐπηρεάζεται καὶ 
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ἀπὸ τὸν πόδο. Ὅταν ὅ κοιμισµέγος δοκιμάζει μιὰ προ- 
αἰσῦηση Δανάτου ποὺ ζητεῖ νὰ τὸν μεταφέρει στὸν τάφο, 


ἧ λειτουργία τοῦ ὀγείρου ξαΐρει νὰ διαλέξει τοὺς ὅρους,. 


κότω ἀπὸ τοὺς ὁποίους τὸ ἀποκρουστικὸ αὐτὸ γεγονὸς 
μεταβάλλεται σὺ πραγµματοποίήση ἑνὸς πόδου καὶ ὅ 
ὀνειρευόμενος δὰ βρεῦεῖ, λόγου χάρη, σ’ ἕναν ἐτρουσπικὸ. 
τάφο, ὅπου θὰ νομίζει ὅτι κατέβηκε γεμᾶτος χαρὰ γιατὶ 
τοῦ δίνεται ἤ εὐκαιρία γὰ ἵκανοποιήσει τὸ ἄρχαιολογικό 
του ἔνδιαφέρο. Τὸ ἴδιο καὶ ὁ ἄνθρωπος, δὲν ἐκλαμβάνει 
τὶς φυσικὲς δυνάµεις σὰν ἁπλοὺς ἀνὑδρώπους μὲ τοὺς 
ὁποίους μπορεῖ νὰ ἔλθει σὲ σχέσεις, ὅπως καὶ μὲ τοὺς 
ὑμοίους του - αὐτὸ δὲ δὰ συμβιβαζόταν μὲ τὴν καταπλη- 
πτικὴ ἐντύπωση ποὺ τοῦ προξενοῦν--- ἀλλὰ τοὺς δίνει τὰ 
χαρακτηοιστικὰ τοῦ πατέρα, τοὺς μεταβάλλει σὲ δεούς, 
ἀκολουδῶντας σ᾿ αὐτὸ ὄχι µόνο ἕνα παιδικὸ ἆἁλλὰ καὶ 
ἕνα φυλογεννετικὸ πρότυπο, ὅπως ἐπεχείρησα νὰ τὸ ὅπο- 
δείξω ἀλλοῦ, 

Μὲ τὸ πέρασμα τοῦ καιροῦ οἵ πρῶτες παρατηῥήσεις 
ποὺ ἀποκαλύπτουν τὴν κανονικότητα καὶ τὴ γομοτέ- 
Ἴλεια τῶν φυσικῶν φαινομένων, ἄφαιροῦν ἀπὸ τὶς φυσι- 
κὲς δυνάµεις τὰ ἀνδρώπινα χαραπτηριστικά τους. ᾽Αλλὰ 
ἐξακολουθδεῦ νὰ µέγει ἡ ἀνθρώπινη ἁμηχανία καὶ μαζὸ 
μ᾽ αὐτὴν ἡ νοσταλγία τοῦ πατέρα καὶ τῶν θεῶν. Οἵ θεοὶ 
διατηροῦν τὸν τοιπλὸ προορισμό τους: νὰ ἐξορχίξουν τὶς 
φυσικὲς δυνάµεις,νὰ μᾶς συμφιλιώγουν μὲ τὴ σκληρότητα 
τῆς μοίρας, ὅπως ἐκδηλώνεται αὐτὴ ἰδιαίτερα στὸ φαι- 
νόμενο τοῦ δανάτου καὶ νὰ μᾶς ἀποζημιώνουν γιὰ τὶς 
Ὀλίψεις καὶ γιὰ τὶς ἀποχὲς ποὺ ἐπιβάλλει στὸν ἄνθρωπο 
ᾗ ἀπὸ κοινοῦ συμβίωση τῶν πολιτισµένων. 

"Αλλὰ σιγὰ- σιγὰ, συμβαίνει μιὰ διαφοροποίηση στὶς 


τρεῖς αὐτὲς ὑπηρεσίες τῶν ὑεῶν. Φτὸ τέλος διαπιστώ- 


γουµε ὅτι, τὰ φυσικὰ φαινόμενα κυλοῦν µόνά τους σύμ- 


φώωνα μὲ μιὰ Εσωτερικὴ ἀναγκαιότητα᾽ ἀναμφίβολα οἵ- 
δεοὶ εἶναι οἳ κυρίαρχοι τῆς φύσης, αὐτοὶ τὴν ἔκαναν ᾿ 


τέτοια ποὺ εἶναι, ἀλλὰ τώρα μποροῦν νὰ τὴν ἀφήσουν 


στὴν τύχη της. Παλν σπάνια ἐπεμβαίνουν οἵ δεοὶ κατὰ. Εν 


’ 


μα 


πὴ διάρκεια τῆς πορείας τῶν φυσικῶν φαινομένων, ὅταν 


κάνουν κανένα δαῦμα καὶ αὐτὸ γιὰ νὰ μᾶς ὑπενθυμί- 
ζουν καὶ νὰ μᾶς πληροφοροῦν ὅτι δὲν ἔχασαν τίποτε 
ἁπὸ τὴν ἀρχικὴ παντοδυναµία τους. "Όσο γιὰ τὶς ἔναλ- 
λαγὲς τῆς τύχης, ἕνα ἀόριστο ἆλλὰ δυσάρεστο συναί- 
«σθημα μᾶς προειδοποιεῖ ὅτι ποτὲ δὲ δὰ λείψουν καὶ ὅτι 
τὸ ἀνθρώπινο γένος θὰ ἐξακολουθεῖ νὰ εἶναι ἄοπλο καὶ 
ἀνυπεράσπιστο. Κι ἐδῶ εἶναι ποὺ χρειάζονται οἱ ὃεοί : 
-ἂν αὐτοὶ εἶναι ἔκεῖνοι ποὺ καθορίζουν τὴ μοῖρα, πρέπει 
νὰ ὁμολογήσουμε ὅτι εἶναι ἀνεξιχνίαστες οἵ βουλές τους. 
0 περισσότερο προικισμένος ἀπὸ ὅλους τοὺς λαοὺς τῆς 
ἀρχαιότητος (ὅ ἑλληνικὸς) ὑποψιαξόταν πάπως ἀόριστα 
ὅτι αὖ Μοῖραι εἶναι ἀνώτερες ἅπ᾿ τοὺς ὃεοὺς κι ὅτι πι. 

οἳ 9εοὶ ἀκόμα εἶναι ὑποταγμένοι στὴν εμαρμένη. Κι’ ὅσο 
περισσότερο γίνεται αὐτόνομη ἥ φύση. ὕσο περισσότερο. 


ἁἀποσύρονται ἅπ᾿ αὐτὴν οἳ ὃεοί, τόσο περισσότερο ὅλες οἵ 


προσδοκίες συγκεντρώνονται στὸν τρίτο προορισμό τους, 


"τόσο περισσότερὀ ἡ ἠδικότητα γίνεται ἡ κατ’ ἐξοχὴν 


δικαιοδοσία τους. Τότε καταντᾶ μοναδικὸς προορισμὸς 
τῶν Ὀεῶν νὰ δεραπεύουν τὶς ἐλλείψεις τοῦ πολιτισμοῦ 
καὶ τὶς ζημίες ποὺ προξενεῖ, νὰ ἁσχολοῦνται μὲ τὶς ὃλί- 
δεις ποὺ προκαλοῦν οἳ ἄνδρωποι ὁ ἕνας στὸν ἄλλο ἐξ 
αἰτίας τῆς συμβίωσής τούς, ν΄ ἀγρυπνοῦν γιὰ τὴν ἓἑκτέ- 


“Ίλεση τῶν προσταγῶν τοῦ πολιτισμοῦ, στὶς ὅποῖες τόσο 


ἀπρόδυμα πειδαρχοῦν. οἳ ἄνδρωποι. Οἵ προσταγὲς τοῦ 
πολιτισμοῦ, παίρνοντας. μιὰ δετκὴ προέλευση, ὑψώνονται 
σπάνω ἆἁπὸ τὶς ἄν δρώπινες ποινωγίες, σὰν ἀπόλυτες ἀξίες 
Φαὶ. κατατάσσονται στὴν ἴδια κατηγορία μὲτὴν ἁθμονία 
τῆς φύσης καὶ τὴν εξέ λνξη τοῦ σύμπαντος. 

"τσι συγκροτεῖται ἕνας δησαυρὸς ἰδεῶν, γεννημέ- 
γος ἅπ᾿ τὴν ἀνάγκη νὰ γίνει ὑποφερτὴ ἡ ἄνθρώπινη ἅμη- 


χανία καὶ φτιασμένος ἅπ΄ τὸ ὑλικὸ. ποὺ προσφέρουν. οὗ 


ἀναμνήσεις τῆς ἁμηχανίας, στὴν, ὁποία βρισκόταν ὅ ἄν- 
Ὄρωπος ἆἅπ᾿ τὰ παιδικά του χρόνια καὶ ἀπ᾿ τὰ παιδικὰ 
«χθόνια τοῦ ἀνδρωπίνου γένους. Εὔκολα ἀντιλαμβάνεται. 


8 ε/ [α .. ’ 3 / ιβ. ὁ 
«κανεὶς ὅτι χάρη στ’ ἄποκτήματα αὗτά, ὁ ἄνῦΌρωπος αἱ-. 
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σθάνεται τὸν ἑανυτό του προστατευμένο ἀπὸ δυὸ µεριές:; 
ἆφ' ἑνὸς ἀπέναντι τῶν κινδύνων τῆς φύσης καὶ τῆς µοί- 
ρας καὶ ἀφ᾽ ἑτέρου ἀπέναντι τῶν ζημιῶν ποὺ προξενεῖ ἡ 
ἄν δρώπινη κοινωνία. | 
Ὅλα αὐτὰ καταλήγουν στὸ ὅτι ἣ ζωὴ σ’ αὐτὸν τὸν 
κόσμο ἐξυπηρετεϊ ἕνα ἀνώτερο προορισμό, τοῦ ὅποίου: 
βέβαια εἶναι δύσκολο νὰ συλληφθεῖ ὅ χαρακτήρας, ἀλλὰ 
μὲ τὴν ἐκπλήρωση τοῦ ὅὁποίου ἐπιτυγχάνεται σίγουρα 
μιὰ τελειοποίηση τοῦ ἀνὑρωπίνου ὄντος, Εἶναι πιβανὸν 
ὅτι τὸ πνευματικὸ µέρος τοῦ ἀνδρώπου, ἡ ζωὴ ποὺ τόσο. 
δύσκολα χωοίζεται ἀπὸ τὸ σῶμα καὶ τόσο παρὰ τὴ δέ- 
λησή του, Ὁ᾽ ἀποτελέσει ἀντικείμενο αὐτῆς τῆς ἀνύψω- 
σης. Ὅ, τι συμβαίνει σ΄ αὐτὸν τὸν κόσµο πρέπει νὰ ὃεω- 
ρεῖται σὰν ἐκτέλεση προδιαγεγραμµένου σχεδίου ἑνὸς ἄνώ- 
τερου ἀπ᾿ τὸ δικό µας Νοῦ, ποὺ ἔστω καὶ ἀπὸ ἄλλους: 
δρόµους καὶ µέσα ἀπὸ δυσκολοπαρακολούβητους ἕλιγ- 
μοὺς κατευθύνει τὰ πάντα στὸ καλύτερο, δηλαδὴ σύμ- 
φωνα μὲ τὸ συμφέρο µας. Πάνω ἀπ τὸν καθένα µας 
ἀγουπνεῖ μιὰ ἀγαδοποιὸς Ἰ]ρόνοια, ποὺ µόνο φαινομε- 
νικὰ εἶναι αὐστηρή, μιὰ Πρόνοια ποὺ δὲν ἐπιτρέπει νὰ 
μεταβαλλόμεῦθα σὲ παίγγιο τῶν συντριπτικῶν καὶ ἄνη- 
λεῶν φυσικῶν δυνάµεωγ. “Ὁ δάνατος δὲν εἶναι ἐκμηδέ- 
νιση, δὲν εἶναι ἐπιστροφὴ στὸ ἄψυχο, στὸ ἀνόργανο,. 
ἀλλὰ ἡ ἀρχὴ ἑνὸς νέου εἴδους ὕπαρξης, σταθμὸς µετάβα- 
σης πρὸς μιὰ ἀνώτερη Εξέλιξη. Καὶ ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἄλλη 
“ὄψη τοῦ ζΓητήματος, φαίνεται ὅτι οἳ ἴδιοι φυσικοὶ νόμοι, 
πάνω στοὺς ὁποίους στηρίζονται οἳ πολιτισμοί µας, 
κυβερνοῦν ἔπίσης καὶ τὸ σύμπαν, ἀλλὰ ἐκεῖ ἐπαγρυπνεῖ 
γιὰ τὴν ἀκριβέστερη καὶ τὴ λογικώτερη τήρησή τους ἕνα 
ἀνώτερο δικαστήριο. Τὸ ἀγαθὸ βρίσκει πάντα στὸ τέλος 
την ἀνταμοιβή του καὶ τὸ κακὸ τὴν τιμωρία του, ἂν ὄχι 
σ᾽ αὐτὴν ἐδῶ τὴ ζωή, τοὐλάχιστο στὴ μέλλουσα ποὺ ἄρ- 
χίζει μετὰ τὸ ὼάνατο, "Ἔτσι σβύνουν ὅλοι οἳ φόβοι, οἵ. 
Ῥλίψεις, οἳ σκληρότητες τῆς ζωῆς' ἡ μετὰ Φάνατον ζωὴ 
| ποὺ ἀποτελεῖ συνέχεια τῆς επίγειας τῆς ζωῆς µας, ὅπως: 
τὸ ἄόρατο µέρος τοῦ φαντάσµατος συνδέεται μὲ τὸ ὅ- 
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οϱατό, δὰ μᾶς χαρίσει ὅλην ἔκείνη τὴν τελειότητα καὶ 
τὴν ἴδανικότητα, ποὺ δὲν κατορθώσαμε νὰ χαροῦμε ἐδῶ 
κάτω. Καὶ ἥ ἀνώτερη σοφία ποὺ προΐσταται αὐτῶν τῶν 
πεπρωμένων, Ἡ ἄπειρη ἄγαθδότητα ποὺ Σκδηλώνεται 
σ’ αὐτά, ἢἡ δικαιοσύνη ποὺ πραγματοποιεῖται μ᾿ αὐτά, 
ἀποτελοῦν τὰ βασικὰ χαρακτηριστικὰ τῶν δείων ὄντωγν, 
ποὺ δημιούργησαν κ ἐμᾶς καὶ τὸ σύμπαν, ἢ καλύτερα 
τοῦ ἑνὸς θείου "ΌὌντος, στὸ πρόσωπο τοῦ ὁποίου ὁ πολι- 
τισµός µας ἔχει ἑνοποιήσει ὅλους τοὺς θεοὺς τῶν πρωτο- 
γόνων. Ὁ λαὸς ποὺ πρῶτος πραγματοποίησε μιὰ τέτοια 
ἔνοποίηση τῶν θείων ἰδιοτήτων (ὃ ἑβραϊκός], ὕπερηφα- 
νεύθηκε ἁἄρκετὰ γι αὐτή του τὴν πρόοδο. Ἐεσχκέπασε 
τὸν πατρικὸ πυρῆνα, ποὺ ἦταν κρυμμένος, ἀλλὰ ὑπῆρχε 
σ’ ὅλες τὶς θεῖες μορφές αὐτὸ στὸ βάδος ἦταν μιὰ ἔπι- 
στροφὴ στὶς ἱστορικὲς ἀρχὲς τῆς ἰδέας τοῦ δεοῦ. Τώρα 
ποὺ ὅ δεὸς ἔγινε ἕνας, οἳ σχέσεις τοῦ ἀνθρώπου πρὸς 
αὐτὸν μποροῦσαν ν᾿ ἀνακτήσουν τὴν οἰκειότητα καὶ τὴ 
στενότητα τῶν σχέσεων γυιοῦ πρὸς πατέρα. ᾿Εκεῖνος ποὺ 
εἶχε κάνει τόσα γιὰ τὸν πατέρα, ἤδελε νὰ πάρει καὶ 
τὴν ἀνάλογη ἀνταμοιβή, νὰ γίνει τὸ χαϊδεμένο παιδὶ 
τοῦ πατέρα, ὅ «περιούσιος» λαός του. Πολὺ ἀρνγότερα, ἤ 
εὐσεβὴς ᾽Αμερικὴ ἔμελλε νὰ διατυπώσει τὸν ἰσχυρισμὸ 
ὅτι εἶναι «ςοά5 οὗ οοΙΠίΤΥ» καὶ φαίνεται ὅτι ἤ 
ἀπαίτηση αὐτὴ δικαιολογήθηκε, τουλάχιστον ὅσον ἀφορᾶ 
τὴ μιὰ ἀπὸ τὶς μορφὲς μὲ τὶς ὁποῖες ὁ ἄνθρωπος λα” 
τρεύει τὴ δεότητα. 

Οἱ δρησκευτικὲς ἰδέες ποὺ συγκεφαλαιώσαµε παρα- 
πάνω, ὑπέστησαν φυσικὰ μιὰ μακρὰ ἐξέλιξη καὶ υἴοῦε- 
τήθηκαν στὶς διάφορες φάσεις τους ἀπὸ τοὺς διάφορους 
πολιτισμούς. Διάλεξα ἐδῶ μιὰ ἀπὸ τὶς ἐξελιπτικὲς αὐτὲς 
φάσεις, ἐχείνη ποὺ ἄντιστοιχεῖ κατὰ προσέγγιση στὴν 
τελικὴ φάση ποὺ ἀντιπροσωπεύει ὅ σημερινὸς χριστια- 
νικὸς πολιτισμὸς τῶν λευκῶν φυλῶν τῆς Δύσης. Είναι 
εὔκολο ν᾿ ἀντιληφθεῖ καγνεὶς ὅτι τὰ κομμάτια τοῦ συνό-- 
λου αὐτοῦ δὲ συμφωνοῦν ὅλα ἓξ ἴσου καλά ὅτι δὲν ἔχει 
δοῦδεῖ ἀπάντηση στὰ πιὸ καταθλιπτικὰ προβλήματα κι᾿ 


ι 
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ὅτι οἳ ἀντιφάσεις ποὺ ἡᾗ καθημερινή πεῖρα ἀνακαλύπτει, 
πολὺ δύσκολα μποροῦν νὰ παραμερισθοῦν, "Αλλὰ τέτοιες 
ποὺ εἶναι οἳ ἰδέες αὐτὲς---οἳ θρησκευτικὲς ἴδέες μὲ τὴν 
πλατειὰ σημασία τῆς λέξης-- Ψεωροῦνται σὰν ἣ πολνυτι- 
µότερη κληρονομία τοῦ πολιτισμοῦ, σὰν ἡ µεγαλύτερη 
ἀξία ἀπὸ ὅσες ἔχει νὰ προσφέρει αὐτὸς στοὺς μετόχους 
του, ἀξία ποὺ ἔκτιμαται περισσότερο ἀπὸ κάδε τέχνη γιὰ 
τὴν ἁπόσπαση τῶν ὃησαυρῶν ἀπὸ τὴ γῆ, γιὰ τὴν προ- 
μήθεια τῶν ἀπαραιτήτων γιὰ τὴν ὕπαρξη τῶν ἀνδρώπων 
ἢ γιὰ τὴν κατανίκηση τῶν ἀσθενειῶν τους χλπ. Οἳ ἄν- 
Όρωποι πιστεύουν ὅτι δὲ δὰ μποροῦσαν νὰ ὑποφέρουν 
τὴ ζωὴ ἂν δὲν ἀπέδιδαν στὶς ἴδέες αὐτὲς τὴν ἀξία ποὺ 
νομίζουν ὅτι κατέχουν. Ἰζαὶ τώρα τίθεται τὸ ζήτημα : τί 
εἶναι οἳ ἰδέες αὐτὲς ἀπὸ ψυχολογικὴ ἄποψη, ἀπὸ ποῦ 
προέρχεται ἢ µεγάλη ἐκτίμηση ποὺ τοὺς τρέφουν ; Ἱι 
ἀκόμα δὰ διακινδυνεύσουµε νὰ ρωτήσουμε; ποιά εἶναι 
ἡ πραγματικὴ ἀξία τους; 


1ν 


Μιὰ Έρευνα ὅταν διεξάγεται μὲ τὸν τύπο συνεχοῦς 
µονολόγου, δὲν εἶναι ἐντελῶς ἁπαλλαγμένη ἀπὸ κινδύ- 
.γους. Ὅ καθεὶς πολὺ εὔχολα ὑποκύπτει στὸν πειρασμὸ 

ν᾿ ἀπομαλρύνει τὶς σκέψεις ποὺ θὰ τὸν διέκοπταν παίρ- 
γοντας γι ἀντάλλαγμα ἕνα συναίσθημα ἀβεβαιότητος ποὺ 
ζητᾶ νὰ τὸ καταπνίξει κάτω ἀπὸ μιὰ βεβιασμένη βεβαι- 
ότητα. Γιὰ ν᾿ ἀποφύγω αὐτοὺς τοὺς κινδύνους δὰ φαν- 
τασὺῶ ὅτι ἔχω ἕναν ἄἀντίπαλο' ὁ ἀντίπαλός µου αὐτὸς 
:δὰ παρακολουδεῖ τοὺς συλλογισμούς µου μ΄ ἕνα πνεῦμα 
"δυσπιστίας καὶ δὰ τὸν ἀφήνω κάπου-κάπου νὰ. διατυπώ- 
γει καὶ τὶς ἀντιρρήσεις του.Θαρρῶ πὼς τὸν ἁκούω νὰλέει : 
το «Ἀρησιμοποιήσατε ἐπανειλημμέια αὐτὰ τὰ λόγια : οἳ 
ὑρησκευτικὸς ἰδέες εἶναι δημιούργημα τοῦ. πολιτισμοῦ, 
ὁ πολιτισμὸς τὶς θέτει στὴ διάθεση τῶν μετόχων του" 
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αὐτὰ τὰ λόγια ὅμως μοῦ φαίνονται κάπως παράξενα. Δὲν 
ξαΐρω γιατί, ἀλλὰ αὐτὸ δὲ μοῦ φαίνεται τόσο αὐτονόητο 
ὅσο ἂν λέγατε ὅτι ὁ πολιτισμὸς ὀργάνωσε λ. χ. τὴ ὃδια- 
νομὴ τῶν προϊόντων τῆς ἐργασίας ἢ τὰ δικαιώµατα 
πάνω στὴ γυναῖκα καὶ τὸ παιδί». | 
---Πιστεύω, ἓν τούτοις, ὅτι ἔχει καγνεὶς δικαίωμα νὰ 
ἐκφράζεται ἔτσι. Προσπάῦθησα νὰ δείξω ὅτι οἳ ὕρησκευ- 
τικὲς ἰδέες ἐξεπήγασαν ἀπὸ τὴν ἴδια ἀνάγκη ἀπ᾽ τὴν 
ὁποία καὶ ὅλες οἳ ἄλλες κατακτήσεις τοῦ πολιτισμοῦ, 
ἅπ᾿ τὴν ἀνάγκη νὰ προφυλαχθεῖ ἀπὸ τὴ συντριπτικὴ 
ὑπεροχὴ τῆς φύσης. Σ) αὐτὸ δὰ μποροῦσε νὰ προστεὺεῖ 
ἕνα δεύτερο κίνητρο: ὅὃ κυριαρχικὸς πόθος γιὰ τὴ διόρ- 
Φωση τῶν ἀτελειῶν τοῦ πολιτισμοῦ, ποὺ εἶναι ὃδυνηοὰ 
αἰσθητές. "Αλλως τε εἶναι ἐντελῶς σωστὸ νὰ εἰπωῦδεῖ 
ὅτι ὅ πολιτισμὸς δένει στὸ ἄτομο τὶς ἰδέες αὐτές, γιατὶ 
ὃ ἄνῦθρωπος τὶς βρίσκει ἔτοιμες, γιατὶ τοῦ παρουσιάζον- 
ται ὁλοκληρωμένες καὶ δὲ δὰ μποροῦσε νὰ τὶς ἀνακαλύ- 
ψει μόνος του. Εΐναι ἥ κληοονομία σειρᾶς γενεῶν. καὶ 
τὶς κληρονομεῖ, τὶς παίρνει ἀκριβῶς ὅ ὅπως καὶ τὸν πίνακα 
τοῦ πολλαπλασιασμοῦ, τὴ γεωμετρία κλπ. Ὑπάρχει, βέ- 
βαια, καὶ κάποια διαφορά, ἆλλ᾽ αὐτὴ ἔγκειται ἀλλοῦ 
καὶ δὲ μποροῦμε ἁκόμα νὰ τὴν ἐξονυχίσουμε. Τὸ συν- 
αἰσθημα τοῦ παράξενου, τὸ ὁποῖο ὑπαιχίσσεσῦε, ὀφείλε- 
ται ἴσως ἓν μέρει στὸ ὅτι συνηθίζουν νὰ μᾶς προσφέ- .. 
ρουν τὴν κληρονομµία αὐτὴ τῶν Ὀρησκχευτικῶν ἰδεῶν, σὰ 
νὰ εἶναι καμμιὰ δεία ἀποκάλυψῃ. ἸΑλλὰ ΄ αὐτὸ καθ” 
ξαυτὺ ἀποτελεῖ ἤδη μέρος τοῦ δοησκευτικοῦ συστή- 
µατος καὶ συντείνει σιὸ νὰ μὴ ᾿λογαριάζουµε τὴν 
πασίγνωστη ἵστορικὴ ἐξέλιξη τῶν ἰδεῶν αὐτῶν. καὶ τῶν 
παραλλαγῶν τους µέσα στὶς διάφορες ἐποχὲς καὶ τοὺς 
διάφορους πολιτισμούς. 
τος Ἔνα ἄλλο σημεῖο μιόῦ φαίνεται πιὸ ἐνδιαφέρον. 
| Κατὰ τὴ γνώμη σας ἥ ἐξανδοώπιση τῆς φύσης πηγάζει 
ἀπὸ τὴν ἀνάγκη ποὺ αἰσθάνεται ὃ ἄνθρωπος νὰ δέσει 
τέρμα στὴν ἁμηχανία του καὶ τὴν ἀδυναμία του ἀπέ- 
ναντι τῶν ἐπίφοβων δυνάμεων τῆς φύσης' ἔτσι μπορεῖ. 
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νὰ συνάψει σχέσεις µαζύ τους καὶ στὸ τέλος νὰ τὶς ἔπη- 
ρεόσει ὅπως τοὺς συμφέρει. ᾽Αλλὰ μιὰ τέτοια ὤθηση 
σὰ νὰ μοῦ φαίνεται περιττή. Γιατὶ ὃ πρωτόγονος ἄνὃρω- 
πος δὲ μπορεῖ νὰ διαλέξει’ δὲν ἔχει ἄλλον τρόπο τοῦ 
σχέπτεσῦαι. Τοῦ εἶναι ἀπὸ τὴ φύση δοσμένο, ἔμφυτο δὰ 


ἔλεγα, νὰ προβάλλει τὴν ὑπόστασή του στὸν ἐξωτερικὸ. 


Κόσμο, νὰ νομίζει ὅτι ὅλα τὰ γεγονότα ποὺ παρατηρεῖ 
ὀφείλονται σὲ ὄντα ὅμοια κατὰ βάδος μὲ τὸν ἑαυτό του. 
Αὐτὴ εἶναι ἤ μοναδική του μέθοδος ἀντίληψης. Κι’ αὐτὸ 
δὲν εἶναι καθόλου αὐτονόητο, ἆλλὰ μᾶλλον συμβαίνει 
ἐδῶ μιὰ ἀξιοπρόσεχτη σύμπτωση ὅταν βλέπει κανεὶς τὸν 
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ἄνῦρωπο νὰ ἐπιτυγχάνει τὴν ἱκανοποίηση μιᾶς ἀπὸ τὶς 


σημαντικώτερες ἄνάγκες, ἀφήνοντας ἐλεύῦθερο τὸ πεδίο: 
δράσης στὴ φυσική του διάδεση», 
ος --Δὲν τὸ βρίσκω τόσο ἐππληκτικό. Πιστεύετε ὅτι ἡ 
σκέψη τοῦ ἀνθρώπου δὲν ἔχει πρακτικὰ κίνητρα καὶ ὅτι 
εἶναι ἡ ἔκφραση µόνο μιᾶς ἀνιδιοτελοῦς περιέργειας 
Αὐτὸ δύσκολα. δὰ μποροῦσε κανεὶς νὰ τὸ παραδεχδεἴ. 
Θὰ πίστευα μᾶλλον ὅτι ὃ ἄνθρωπος, ὅταν προσωποποιεῖ 
τὶς φυσικὲς δυνάµεις ἀκολουθεῖ γιὰ μιὰ ἀκόμη φορὰ ἕνα 
παιδικὸ πρότυπο. "Ἔμαθε ἀπὸ πρόσωπα ποὺ ἀποτελοῦ- 
σαν τὸ πρῶτο περιβάλλον του, ὅτι γιὰ νὰ τὰ ἔπηρεάσει 
ἔπρεπε να συνάψει µαζί τους σχέσεις γι’ αὐτὸ ἀργότερα 
φέρεται μὲ τὸν ἴδιο τρόπο γιὰ τὸν ἴδιο σκοπό, μὸ κάθε 
τι που συναντᾶ στὸ δρόµο του. Δὲν ἀντιλέγω ἔτσι στὴν 
καθαρὰ περιγραφικὴ παρατήρησή σας ὅτι : εἶναι πράγ- 
ματι φυσικὸ στὸν ἄνθρωπο νὰ ΄ προσωποκοιεῖ κάθε τι. 
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ποὺ θέλει νὰ κατακτήσει, γιὰ νὰ κυριαρχήσει κατόπιν. 
ῃ η Ν ν- η 

σπανω του --ἤ ψυχική πυριαρχία προετοιμάζει τὴ φυσική 


κυριαρχία---ἁλλὰ προσθέτω καὶ τὰ κίνητρα καὶ τὰ γενε- 
Δ ./ ς Ε] -- καν) ” ΄ , 
σιουργα αιτια αὐτῆς τῆς εἶδικῆς ἄνθρώπινης νοοτροπίας. 


--«Ὑπάρχει καὶ ἕνα ἄλλο σημεῖο, Πραγµματευβήκατε. 


καὶ ἄλλοτε τὸ πρόβλημα τῆς γένεσης τῶν 9ρησκειῶν στὸ 
βιβλίο σας «Τοτὲμ καὶ ταμποῦ». ᾽Αλλὰ ἐκεῖ τὰ πράγ- 
µατα Εξετάζονται μὲ ἄλλο φακό. "Ὅλα. ἀνάγονται στὴ 
σχεση γυιοῦ-πατέρα. Ὅ δεὸς εἶναι ἕνας ἄνυψωμένος πα- 
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τέρας ἡ νοσταλγία τοῦ πατέρα εἶναι ἢ ρίζα τῆς Όρη- 
σκευτικῆς ἀνάγκης. Ὕστερα ὅμως φαίνεται ἀνακαλύψατε 
καὶ τὸν παράγοντα τῆς ἀνθρώπινης ἀδυναμίας καὶ ἅμη- 
χανίας, στὸν ὁποῖο ἁποδόσατε τὸ σηµαντικώτερο ρόλο: 
γιὰ τὴ γέννηση τῶν ὑρησκειῶν καὶ τώρα µεταθέτετε 
στὴν ἁμηχανία ὅ,τι πρωτύτερα ἦταν πατρικὸ σύμπλεγμα.. 
Μοῦ ἐπιτρέπετε νὰ σᾶς ζητήσω νὰ μὲ διαφωτίσετε πάνω 
σ’ αὐτὴ τὴ μεταμόρφωση τῆς σκέψης σας .», 

---ΠΙολὺ εὐχαρίστως' περίµενα, ἄλλως τε, αὐτὴν τὴν 
πρόκληση. ᾿Αλλὰ μπορεῖ νὰ πεῖ καγνεὶς ἀληδινὰ ὅτι µετα - 
μορφώθηκε ἡ σκέψη µου; ὦτὸ «Τοτὲμ, καὶ ταμποῦ», δὲν 
ἔσκόπευα νὰ ἐξηγήσω τὶ γέννηση τῶν δρησχειῶν, ἀλλὰ. 
µόνο τοῦ τοτεμισμοῦ, Μπορεῖτε σεῖς νὰ μοῦ ἐξηγήσετε 
κατὰ ἕναν οἵοιδήποτε τρόπο γιατί ἥ µορφή, κάτω ἅπ᾿τὴν 
ὁποία ἀποκαλύφῦηκε στοὺς ἄν δρώπους ἡ προστάτις δεό- 
τητα, ἦταν Ἡἣ μορφὴ τοῦ ζώου, γιατί ἀπαγορευόταν τὸ 
σκότωµα καὶ τὸ φάγωµα τοῦ ζώου αὐτοῦ καὶ μόνο μιὰ 
φορὰ τὸ χρόνο--σ' ἐπίσημη γιορτὴ-- τὸ σκότωναν καὶ τὸ. 
ἔτρωγαν ὅλοι µαζί; "Ακοιβῶς αὐτὸ συνέβηκε μὸ τὸν το- 
τεµισµό. Καὶ αὐτὸ δὲ δὰ μᾶς ὁδηγοῦσε πουῦενὰ ἀλλοῦ 
παρὰ στὴ συζήτηση ἂν πάει νὰ ὀνομάζουμε τὸν τοτεµι- 
σμὸ Ὀρησκεία. “Ο τοτεμισμὸς ἔχει στενότατες σχέσεις μὲ 
τὶς  Ματοπινὲς Ὀρησκεῖες, ὅπου ἐμφανίζονται οἵ θεοί, 
ἀφοῦ τὰ τοτὲμ ζῶα ἔγιναν τὰ ἵερὰ ζῶα τῶν δεῶν. Οἵ 
πρῶτοι, ἀλλὰ καὶ οἳ σημαντικώτεροι ἀπὸ τοὺς περιορι- 
σμοὺς ποὺ ἐπέβαλε ἣ ἠδικὴ--ἣ ἁπαγόρευση τοῦ φόνου 
καὶ τῆς αἱμομιξίας-- γεννήθηκαν µέσα στὸν τοτεµισμό. 
Εἴτε παραδέχεσδε, εὔτε ὄχι τὰ συμπεράσματα τοῦ «Τοτὲμ 
καὶ ταμποῦ», ἐλπίζῳ νὰ συμφωνήσετε μαζί μου πὼς στὸ 
βιβλίο αὐτὸ μαζεύτηκαν σ᾽ ἕνα σύνολο ἀρκετὰ ἁρθμονικὸ 
ἕνα πλῆδος ἀπὸ μεμονωμένα καὶ πάρα πολὺ περίεργα γε- 
Υογότα. 

ὍὍσον ἀφορᾶ τὸ λόγο γιὰ τὸν ὁποῖό δὲν ἔξησεν 
ἐπ᾽ ἄπειρον ὁ ζωόμορφος δεὸς κι ᾿ ἀντικαταστάδηκε ἅπ᾿ 
τὸν ἀνδρωπόμορφο, τὸ πρόβλημα αὐτὸ μόλις ἐδίκδηκε 
στὸ «Τοτὲμ καὶ Ταμποῦ», ἄλλα δὲ προβλήµατα ἄναφε- 
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οόμενα στὴ διαμόρφώση τῶν ὑὈρησκειῶν οὔτε κὰν 
ψνημονγεύθηκαν. ᾽Αλλὰ πιστεύετε ὅτι ἕνας τέτοιος περιο- 
οισμὸς ἰσοδυναμεῖ μὲ ἄρνηση ; 'Ἡ ἔργασία µου ἀποτελεῖ 
Έγα καλὸ παράδειγιια τῆς ἀπομόνωσης, στὴν ὁποία µπο- 
φεῖ νὰ κρατηδεῖ ἤ συμβολὴ τῆς ψυγαναλυτικῆς παρατή- 
«ρησης γιὰ τὴ λύση τοῦ δρησκευτικοῦ προβλήματος. Όταν 
ἐπιχειρῶ τώρα νὰ προσθέσω στ᾽ ἀνωτέρω καὶ κάτι ἄλλο 
λιγώτερο βαδειὰ κρυμένο, δὲν πρέπει νὰ μὲ κατηγορεῖτε 
οὔτε ὅτι σήµερα ἀντιφάσκω πρὸς τὸν ἑαυτό µου, οὔτε . 
ὅτι ἄλλοτε ἥμουν µονόπλευρος. Σκοπός µου εἶναι νὰ 
δείξω τὸ δρόµο ποὺ συνδέει ἐκεῖνο ποὺ εἶπα τότε μ᾿ αὐτὸ 
ποὺ προτείνω σήμερα,τὴν κρυμμένη ὤδηση μὲ τὴ φανερή, ΄ 
τὸ πατρικὀ σύμπλεγμα μὲ τὴν ἁμηχανία τῶν ἀνθρώπων 
καὶ μὲ τὴν ἀνάγκη τοὺς γιὰ ἐπικουρία. 

ὍὉ δρόμος αὐτὸς δὲν εἶναι δύσκολο νὰ δειχδεῖ. 
᾽Αποτελεῖται ἀπὸ τὶς σχέσεις ποὺ συνδέουν τὴν παι- 
δικὴ ἁμηχανία μὲ τὴν ἁμηχανία τῆς ἕἑνηλικίωσης, 
ποὺ ἀποτελει συνέχεια τῆς πρώτης, κατὰ τέτοιο 
τρόπο ὥστε, ὅπως δὰ μποροῦσε κανεὶς γὰ τὸ περι- 
μένει, Ἡ ψυχαναλυτικὴ. ὤδηση τοῦ  σχηματισμοῦ 
τῶν Ὀρησκειῶν ἀποκαλύπτεται ὅτι εἶναι ἡ παιδικὴ 
συνεισφορὰ στὴ φανερή της ὤδηση, "Ας ἀναλογισθοῦμε 
τὴν ψυχικὴ ζωὴ τοῦ παιδιοῦ. Θυμόσαστε τὴν ἐκλογὴ τοῦ 
αγτικειμένου κατὰ τὸν τύπο τῆς «ἀναζήτησης στηρίγµα- 
τος», γιὰ τὸ ὁποῖο μιλᾶ ἡ ἀνάλυση ; 'Ἡ Ηριᾶο ἀκολουδεἴ 
το ὑρόμο τῶν γαρκισσικῶν. ἀναγκῶν καὶ συνδέεται μὲ 
τ ἀντικείμενα ποὺ ἐξασφαλίζουν τὴν ἵκανοποίησή τους. 

Ἠτσι ἡ μητέρα ποὺ ἵκανοποιεῖ τὴν πεῖνα, γίνεται τὸ 
πρῶτο ἀντικείμενο ἔρωτος, καὶ ἀκόμα περισσότερο Ἡ- 
πρώτη προστᾶτις μπρὸς σ᾽ ὅλους τοὺς ἁκαδόριστους. 
κινδύνους ποὺ ἀπειλοῦν τὸ παιδὶ µέσα στὸν κόσµο γί- 
νεται, μπορεῖ γὰ πεῖ κανείς. ἡ πρώτη προστᾶτις κατὰ 
της ἀγωνίας. Θ . 

ο: Αλλὰ ἡ μητέρα ἄντικαβίσταται γρήγορα σ᾿᾽ αὐτὸ τὸ 

νο ο 
θόλο ἀπο τὸν πατέρα, ποὺ εἶναι ἰσχυρότερος, καὶ ὅ ρόλος 
αύτος μενει κατακυρωμένος στὸν πατέρα καθ” ὅλη τὴ 
διάρκεια τῆς παιδικῆς ἡλικίας. Ἐν τούτοις ἡ σχέση μὲ 
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τὸν πατέρα παρουσιάζει μιὰ ξεχωριστὴ διοτυπία. Ὁ πα- 
τέρας ἀποτελοῦσε ὁ ἴδιος ἕναν κίνδυνο, ἴσως ἓξ αἰτίας 
τῆς πρωτόγονης σχέσης του μὲ τὴ μητέρα. ᾿Ἠπίσης ἔμ- 
πνέει φόβο, ἀλλὰ καὶ νοσταλγία καὶ δαυύμασμό. Ἡ ἶδιο- 
τυπία αὐτὴ ἐπιθέτει βαδειὰ τὴ σφραγίδα της πάνω σ᾿ 
ὅλες τὶς Ὀρησκεῖες, ὅπως ἀπέδειξα στὸ «Τοτὲμ, καὶ ταµ- 
ποῦ». Κι’ ὅταν τὸ παιδὶ μεγαλώνοντας, βλέπει ὅτι εἶναν 
προορισμένο νὰ μείνει γιὰ πάντα παιοί, ὅτι δὲ δὰ 
| μπορέσει ποτὸ ν ᾿ἁπαλλαγεῖ ὧσ τὴν ἀνάγκη προστασίας 
ἀπέναντι τῶν πυριάρχων καὶ ἁγνώστων δυνάµεων, τότε 
τοὺς δίνει τὴν πατρικὴ φυσιογνωμία, δημιουργεῖ τοὺς 
δεούς, τοὺς ὅποίους φοβᾶται, τοὺς ὁποίους προσπαῦεῖτ 
νὰ ἐξευμενίσει καὶ στοὺς ὅποίους ἀναῦθέτει τὸ καθῆκον 
νὰ τὸν προστατεύουν. "Ετσι Ἡ νοσταλγία τοῦ πατέρα 
του, ποὺ ἔχει τὸπαιδί, συμπίπτει μὲ τὴν ἀνάγκη προστα- 
σίας ποὺ αἰσθάνεται λόγω τῆς ἂνδρώπινης ἀδυναμίας 
του ἡ ἁμυντικὴ ἀντίδραση τοῦ παιδιοῦ ἐναντίον τοῦ συν- 
σισθήματος ἁμηχανίας,δανείζει τὰ βασικά χαρακτηοιστικά 
του στὴν ἀντίδραση τοῦ συναισθήματος ἁμηχανίας ποὺ 
«ποιώδει κι ὅὃ ἓνήλικος με τὴ σειρά του καὶ ποὺ γεννᾶ τὴ 
ὑρησκεία. ᾿Αλλὰ σκοπός μας δὲν εἶναι νὰ ἐξετόσουμε 
βαθύτερα τὴν ἐξέλιξη τῆς ἰδέας τοῦ Ὀεοῦ. εδῶ κπαταπια- 
γόµασιε µόνο μὲ τὸ θησαυρὸ τῶν Ὀρησκευτικῶν ἰδεῶν 
ὅπως αὐτὸς μεταβιβάζεται ἅπ᾿ τὸν πολιτισμὸ στὸ ἄτομό.. 
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Ας συνεχίσουµετώρα τὴν ἔρευνά µας : ποιά εἶναι 
ἤ ψυχολογικὴ σημασία τῶν Ὀρησκενυτικῶν: ἰδεῶν, ποῦ 
πρέπει γὰ τὶς κατα! άξουµμε ; ᾿Δὲν εἶναι καὶ τόσο εὔκολο 
ο. :ἀπαντήσουμε ἄμέσως σ’ αὐτὸ τὸ ἐρώτημα. Ὃ προτι- 
µότερος ὅπ᾽ ὅλους τοὺς δρισμοὺς νομίζω ὅτι εἶναι ὅ 
"εξῆς : οἵἳ δρησπευτικὲς, ἰδέες εἶναι δόγματα, ἰσχυρισμοὶ. 
'ποὺ ἀφοροῦν τὰ γεγονότα καὶ τὶς σγέσεις τῆς ἕξωτερι; 
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κῆς (ἢ ἐσωτερικῆς) πραγµατικότητος, καὶ τὰ δόγµατα 
αὐτὰ μᾶς διδάσκουν πράγματα, ποὺ δὲν τὰ ἀνακαλύψα- 
µε οἳ ἴδιοι καὶ ποὺ ἁπαιτοῦν ἔκ μέρους μας πίστη. Ἓ- 
πειδὴ μᾶς πληροφοροῦν γιὰ ἔκεῖνο ποὺ µέσα στὴ ζωὴ 
μᾶς φαίνεται τὸ σημαντικώτερο καὶ τὸ ἄξιολογώτερο, 
τὰ δόγματα αὐτὰ Εκτιμοῦνται πάρα πολύ. ᾿Βκεϊνος ποὺ 
τ ἀγνοεῖ εἶναι πολὺ ἅμαδής, ἐκεῖνος ποὺ τὰ ἔχει ἔνσω- 
ψατώσει στὶς γνώσεις του, μπορεῖ νὰ δεωρεῖται σὰν κάτο- 
χος μεγάλης σοφίας. 

᾿Εγνοεῖται ὅ ὅτι ὑπάρχουν πολλὰ «δόγματα» ἄναφερό- 
μενα στὰ πιὸ διάφορα πράγματα αὐτοῦ τοῦ κόσμου. Κάὺδε 
ὥρα ποὺ περνοῦμε πάνω στὰ Ὁρανία τοῦ σχολείου εἶναι 
γεμάτη ἀπὸ τέτοια δόγματα. ὋΑς πάρουμε παράδειγµα 
τὴ γεωγραφία. ᾿Ακοῦμε νὰ λένε στὸ σχολεῖο: ἡ Κων- 
σταντία βρίσκεται στὶς ὄχθες τῆς Μπόντενζεε (λίμνης τῆς 
Κωνσταντίας). ἽἜνα «φοιτητικὸ τραγοῦδι προσθέτει ς κι 
ὅποιος δὲν τὸ πιστεύει ἂς πάει νὰ τὴ δεῖ. "Ἔτσι εἶναι, 
γιατὶ πῆγα κι ἐγὼ καὶ μπορῶ νὰ τὸ βεβαιώσω: ἢἡ ὥραία 
αὐτὴ πόλη βρίσκεται στὴν ὄχθη μιᾶς μεγάλης ἕκτασης 
νεροῦ, ποὺ ὅλοι οἳἵ κάτοικοι τῶν περιχώρων τὴν ὀνομάζουν 
Μπόντενζεε. Σήµερα ἔχω πεισδεῖ ὁλότελα γιὰ τὴν ἁλή- 
εια τοῦ γεωγραφικοῦ αὐτοῦ ἰσχυρισμοῦ. "Αλλὰ ἐξ ἄφορ- 
μῆς αὐτοῦ δυμοῦμαι τώρα ἕνα ἄλλο πἐριστατικὸ πολὺ 
περίεργο. 

"Αλδρας πιὰ ὥριμος, βρέθηκα κάποτε στὴν ᾿Αδήνα 
γιὰ πρώτη φορά, πάνω στὸ λόφο. τῆς "Ακροπόλεως, ἄνά- 
µεσα στὰ ἐρείπια. τῶν ναῶν καὶ πύτταζα, στὸ βάὺδος τὴ 
Ῥάλασσα, Ἡ χαρά μου ἦταν ἀνάμικτη μὲ ἕνα συναίσθη: 


μα ἔκπληξης ποὺ μὲ ἔκανε νὰ σχεφδῶ: «ωστε ἔτσι- 


λοιπόν, τὰ πράγματα εἶναι ἀκριβῶς ὅ ὅπως μᾶς τὰ διδά- 
σκουν στὸ σχολεῖο ! . θὰ πρέπει νὰ ἤτανε τότε πολὺ ἆβαδη 
καὶ πολὺ μικρὴ ἡἢ πίστη, μου πρὸς ὅ,τι ἄκουγα γιὰ νὰ 
ἐκπλήσσομαι τώρα σὲ τέτοιο ᾿Ραὺμό μν ”Αλλὰ δὲ δέλω 
νὰ δώσω πολὺ σημασία σ᾽ αὐτὸ τὸ περιστατικό’ ἡ ὅκ- 
πληξή μου δὰ μποροῦσε νὰ ἐξηγηδεῖ καὶ μὲ ἅ ἄλλο τοόπο, 
ποὺ δὲ μοῦ εἶναι τώρα πρόχειρος, ἀλλὰ ποὺ δὰ ἔχει 
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“ὑπωσδήποτε ὑποπκειμενικὸ χαρακτῆρα σὲ συνδυασμὸ μὲ 
τὸν ἰδιαίτερο χαρακτῆρα τοῦ τοπίου. 
, Ὅλα τὰ «δόγματα» τοῦ εἴδους αὐτοῦ διεκδικοῦν τὴν 
πίστη πρὸς ὅτι βεβαιώνουν, ἀλλὰ δὲ μένουν χωρὶς νὰ 
πατοχυρώσουν τὴν ἁἀπαίτησή τους αὐτή, Εἶναι, λένε, τὸ 
᾽ἀποτέλεσμα, ἣ πεμπτουσία μακρῶν πνευματικῶν ἔξεργα- 
σιῶν,στηριζόμενα στὴν παρατήρηση καὶ στὴ λογικὴ φυσι- 
κά' δείχνουν τὸ δρόµο σ᾿ ἐκεῖνον ποὺ ἀντὶ νὰ δέχεται τὸ 
ἀποτέλεσμα αὐτὸ ἔτοιμο,ἔχει τὴ διάθεση νὰ Ἑανακάνει ὅ 
ἴδιος αὐτὲς τὶς ἐξεργασίες. Καὶ πάντοτε ἄναφέρεται ἢ 
' πηγὴ τῶν γνώσεων ποὺ προσφέρουν τὰ δόγματα αὗτά, 
Όταν δὲν εἶναι προφανής, ὅπως συμβαίνει μὲ τοὺς γεω- 
Ὑραφικοὺς ἰσχυρισμούς. Λόγου χάρη: ἤ γῆ ἔχει τὸ σχῆμα 
"σφαίρας ἀποδείξεις γιὰ τὴν ὑποστήριξη τοῦ ἰσχυρισμοῦ 
"αὐτοῦ φέρνουν : τὸ πείραμα τοῦ ἐκκρεμοῦς τοῦ Εοιισαα1{, 
τα φαινόμενα τοῦ ὁρίζοντα καὶ τὸν περίπλουν τῆς γῆς. 
Κι᾿ ἐπειδὴ εἶναι κάπως δύσκολο νὰ στείλουν ὅλα τὰ παι- 
διὰ τῶν σχολείων γιὰ νὰ κάνουν τὸ γύρο τοῦ κόσμου, 
περιορίζονται στὸ νὰ Βεμελιώνουν τὴ σχολική διδασκα- 
| Λία πάνω στὴν πίστη, ἀλλὰ Ἑαΐίρουν ὅτι εἶναι ἀνοικτὸς 
ὅ δρόμος γιὰ τὴν προσωπικὴ ἐξακρίβωση. 
ο Ας προσπαθήσουμε τώρα νὰ ὑποβάλουμε στὴν ἴδια 
δοκιµασία({ε»ε) καὶ τὰ δρησκευτικὰ δόγματα. Ὅταν ρωτή- 
δουμε: πάνω σὲ τί στηρίζεται ἡ ἀπαίτησή των γιὰ τὴν 
πίστη µας, παίρνουμε τρεῖς ἁπαντήσεις, ποὺ δὲν. ται; 
θιάζουν ὥστόσο ἀναμεταξύ των. Πρῶτα-πρῶτα ἀξίζουν 
τὴν πίστη µας γιατὶ καὶ οἱ πρόγονοί µας πίστευαν σ’᾿ 
αὐτά ἔπειτα, ἔχουμε περὶ αὐτῶν ἀποδείξεις ποὺ χρολο- 
γοῦνται ἤδη ἀπὸ αὐτὰ τὰ πρωτόγονα χρόνια καὶ ποὺ 
᾿μεταβιβάστηκαν ὣς ἐμᾶς, καὶ τρίτον, δὲν ἐπιτρέπεται σὲ 
λαμμιὰ περίπτωση νὰ συζητεῖ κανεὶς τὴν αὐθεντικότητά 
τους. Τὸ παράτολµο αὐτὸ ἔργο τιμωροῦνταν ἄλλοτε μὲ 
αὐστηρότατες ποινές, καὶ σήµερα ἡ κοινωνία δὲ βλέπει 
με καλὸ µάτι ἔκεῖνον ποὺ σκοπεύει ν᾿ ἀνακινήσει τὸ ζή- 

Τὸ τρίτο αὐτὸ ἐπιχείρημα λὲς καὶ εἶναι φτιαγμένο 


ν 


ἐξεπίτηδες γιὰ νὰ πινεῖ τὴν ὑποψία µας. Μιὰ τέτοια . 
ἁπαγόρευση ἕνα µόνο ἐλατήριο μπορεῖ νὰ ἔχει: ἡ κοι- 
νωνία ξέρει πολὺ καλὰ πόσο σαῦρὰ θεμέλια ἔχουν οἵἳ 
ὑρησκευτικὲς δοξασίες τῆς. ᾿Αν δὲ συνέβαινε αὐτό, δὰ 
ἐπέτρεπε πρόθυμα στὸν καδένα νὰ δέτει τὸ ζήτημα καὶ 
δὸ πρόσφερε µόνη της τὸ ἁπαραίτητο ὕλικὸ σ᾿ ἔκεῖνον 
ποὺ θὰ Ίῦδελε νὰ πεισθεῖ προσωπικά. Νά γιατὶ καταπια- 
γόµαστε, μὲ κάπιο συναίσθημα δυσπιστίας ποὺ δύσκολα. 
καταστέλλεταιν, μὲ τὴν ἐξέταση τῶν δυὸ ἄλλων ἔπιχειρη-. 
µάτων. Πρέπει νὰ πιστεύουμε, γιατὶ κι οἳ πρόγονοί µας 
πίστεναν. ᾽Αλλὰ οἳ πρόγονοί µας αὐτοὶ ἦταν περισσό- 

τερο ἄσοφοι ἀπὸ μᾶς καὶ πίστευαν σὲ πράγματα ποὺ 
σήµερα εἶναι ἀδύνατο νὰ παραδεχτοῦμε. Δὲν ἀποκλείε- 

ται λοιπόν, καὶ οἳ δρησκεντικὲς δοξασίες ν΄ ἀνήκουν σ᾿ 
αὐτὴ τὴν κατηγορία. Εξ ἄλλου, καὶ οἳ ἀποδείξεις ποὺ 
μᾶς ἐκληροδότησαν, ἀναφέρονται µέσα σὲ γραφτὰ. ποὺ 

δὲν παρέχουν παμμιὰ ἐγγύηση ἀκριβείας. Τὰ γραφτὰ 

αὐτὰ εἶναι γεμᾶτα ἀπὸ ἄντιφάσεις, διορθώσεις, συμπλη- 

οώσεις, παρεμβολὲς. κλπ. ᾿Ηκεῖ ποὺ μιλοῦν γιὰ αὐθεντι- 

πὺς βεβαιώσεις, ἓ ἔκεῖ ἀκριβῶς δὲν ἀξίξουν καμμιὰ πίστη, 

Τὸ γεγογὸς ὅτι ἐπικαλοῦνται σὰν πηγὴ τοῦ κειμένου των 
"ἢ τουλάχιστον τῆς οὐσίας του, μιὰ δεία ἀποκάλυψη, δὲν 

ἔχει μαμμιὰ. βαρύτητα, γιατὶ ὁ ἴσχυρισμὸς αὐτὸς ἄποτε- 
λεῖ τμημα τῆς ἴδιας ἄκριβῶς διδασκαλίας, τῆς ᾿ὁποίας 
πρόκειται ν΄ ἀποδειχδεῖ ἣ αὐδεντικότητα, καί, ὅπως εἷ- 
ναι γνωστό, καμμιὰ πρόταση δὲ μπορεῖ νὰ χρησιμεύειν 

γιὰ ἀπόδειξη τοῦ ἑαυτοῦ της. 

"Ετσἳ καταλήγουμε στὸ ἑξῆς συμπέρασμα : :. ἀπὸ ὅλη 
τὴν ; πολιτιστικὴ Ἀληρονομία μας, ἐκεῖνο ἀκριβῶς ποὺ δὰ 
μποροῦσε νὰ ἔχει γιὰ μᾶς τὸ μεγαλύτερο ἐνδιαφέρο, 
ἔκεῖνο ποὺ. προορίζεται νγὰ μᾶς εξηγήσει τὰ αἰγίγματα 
τοῦ σύμπαντος καὶ νὰ μᾶς συμφιλιώσει. μὲ τὰ δεινὰ τῆς 
ζωῆς,ἐκεῖνο εἶναι ποὺ στηρίζεται στὶς πιὸ σαδρὲς ἀποδεί- 
εις. Δὲ ἀποφασίζαμε νὰ παραδεχθοῦμε οὔτε τὸ πιὸ- 
ἀσήμαντο γεγογός, ὅπως λ. χ. ὅτι οἳ φάλαινες εἶναι ζω-- 
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 ρτόκα δηλαστικὰ καὶ δὲ γεννοῦν αὖὐγά, ἂν τὸ γεγονὸς 


- 


΄ 


αὐτὸ δὲν ἦταν ἄποδειγμένο. 

Ἡ κατάσταση αὐτὴ ἀποτελεῖ καῦ” ἑαυτὴν ἕνα περι- 
᾿εργότατο ψυχολογικὸ πρόβλημα. Κανεὶς δὲν πρέσει νὰ 
᾿"νομίσει ὅτι οἳ παραπάνω παρατηρήσεις µου ποὺ ἀφοροῦν 
τὸ ἀναπόδεικτο τῶν ὑρησκευτικῶν διδασκαλιῶν, περιέ- 
χουν τίποτε τὸ καινούργιο. Τὸ ἀναπόδεικτο αὐτὸ ἄνα- 
᾿Ὑνωρίστηκε ἀνέκαδεν καὶ ἀπὸ τοὺς ἴδιους ἔκείνους τοὺς 
προγόνους µας ποὺ μᾶς κληροδότησαν αὐτὴ τὴν ΄πληρο- 
νγοµία. Αναμφίβολα, σὲ πολλοὺς ἀπὸ αὐτοὺς ἀναπτύ- 
χδηκαν οἳ ἴδιες ἀμφιβολίες ποὺ ἀναπτύσσονται καὶ σ᾿ 
ἐμᾶς, ἀλλὰ δὲν τρλμοῦσαν γὰ τὶς ἐκφράσουν γιατὶ ὑφί- 
.στοντο μιὰν. ἴσχυρότατη ἠθικὴ πίεση ἀπὸ τὸ περιβάλλον 
τους. Κι ἀπὸ τότε ἄπειροι ἄν ὃρωποι. βασανίστηκαν ἁπὸ 
τὶς ἴδιες ἀμφιβολίες, ἀμφιβολίες ποὺ δέλ ησαν νὰ τὶς 
Γανίξουν, γιατὶ Εσκέπτοντο τὸ καδῆκον ποὺ εἶχαν νὰ πι- 
᾿στεύουγ᾽ ἄπειρα καὶ λαμπρὰ μυαλὰ συντρίφτηκαν μέσα. 


. ᾱ αὐτὴ τὴ σύγκρουση. καὶ πολλοὶ χαρακτΏρες ἔκμηδενί- 
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΄στηκαν πι ἐκφυλίστηκαν γιατὶ ζητοῦσαν νὰ βγοῦν µέσα. 
"ἀπὸ τὴν ἀντίφαση. μὲ διάφορους συμβιβασμούς, ο. 
ὋἊΑν ὅλες οἳ ἀποδείξεις ποὺ προσκομίξόνταν γιὰ τὴν 


᾽αὐθεντία τῶν δρησκευτικῶν δογμάτων ἔρχονται ἀπὸ τὸ 


παρελθόν, εἶνάι Φυσικὸ. νὰ ρίξουμε, μιὰ, ματιὰ τριγύρω 
μας γιὰ νὰ δοῦμε μήπως καὶ τὸ παρόχ, Ἱκανότερο γιὰ νὰ 
Ἄρίνει, προσφέρει κι’ αὐτὸ παρόμοιες ἀποδείξεις. Αν 

σι κατωρθώναμε. γ΄ ἀποσπάσουμε ἅπ᾽ τὴν ἀμφιβολία, 
΄ἔστω καὶ ἕνα κομματάκι ἁκόμα τοῦ ὑρησκευτικοῦ συ- 
Γ στήµατος, τότε θὰ ἦταν ἀνυπολόγιστο τὸ κέρδος τοῦ συν- 
όλου σὲ ἀξιοπιστία. Στὸ σημεῖο αὐτὸ ἐπεμβαίνει ἡ δράση 
τῶν πγευματιστῶν' αὐτοὶ εἶναι πεπεισμένοι γιὰ τὴν ἔπι- 
βίωση τῆς ἀτομικῆς. ψυχῆς καὶ δὰ ἤδελαν νὰ μᾶς ἄπο- 
«δείξουν ὅτι τὸ σημεῖο αὐτὸ τῆς Ὀρησκευτικῆς διδασκα- 
υλίας δὲν. ἐπιδέχεται ἀμφισβήτηση. Δυστυχῶς δὲν κατώρ: 
Ῥωσαν γ᾿ ἀνασκενάσουν τὸ γεγογὸς ὅτι οὗ ἐμφαγίσεις καὶ 
οἳ ' ἐκδηλώσεις τῶν πγευμάτων τους εἶναι προϊὸν τῆς δι- 
:κῆς τους ψυχικῆς ἑνέργειας. Ἡροσκάλεσαν τὰ πνεύματα 


Τὸ μέλλον μιᾶς: [αὐτωπάτης | σος 8 
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τῶν μεγαλυτέρων ἀνδρῶν, τῶν ἐξοχοτέρων διανοητῶν, 
ἀλλὰ ὅλες οἳ ἑκδηλώσεις καὶ οἳ πληροφορίες ποὺ ἔδωσαν 
τὰ πνεύματα αὐτὰ στάῦηκαν τόσο μηδαμιγές, τόσο ἄπελ- 
πιστικὰ ἀσήμαντες, ὥστε εἶναι ἀδύνατο νὰ πιστέψει κα- 
γεὶς σὲ τίποτε ἄλλο, παρὰ στὸ ὅτι τὰ πνεύματα ἔχουν 
καταπληκτικὴ ἐπιδεξιότητα νὰ προσαρμόζονται στὸ δια- 
γοητικὸ ἐπίπεδο ἐκείνων ποὺ τὰ προσκάλεσαγ. 

Πρέπει τώρα ν΄ ἀναφέρουμε δυὸ ἁπόπειρες ποὺ 
δίνουν κι’ οἳ δυό τους τὴν ἐντύπωση σπασμωδικῆς προ- 
σπάθειας γιὰ μιὰ ἐπιτήδεια 'παραµέρηση τοῦ προβλήμα- 
τος. Ἡ μιὰ μὲ ἔκδηλο χαρακτῆρα βιαιότητος, εἶναι 
παλιά ἡ ἄλλη εἶναι λεπτεπίλεπτη καὶ καινούργια. 
Ἡ πρώτη εἶναι τό: «οτεάο ααῖα αὐρδατάαπι» (1) τῶν 
πατέρων τῆς Εκκλησίας. Τὸ ἀξίωμα αὐτὸ καταλήγει 
στὸν ἰσχυρισμὸ ὅτι οἱ Ὀρησκευτικὲς διδασκαλίες δὲ 
μποροῦν νὰ ὑπαχθοῦν στὶς ἀπαιτήσεις τοῦ ὁρὺδοῦ λό- 
γου’ εἶναι «ὑπὲρ λόγον». Πρέπει νὰ αἰσθάνεται καγεὶς 
ἐσωτερικὰ τὴν ἀλήδεια τους δὲν εἶναι καμμιὰ ἄνάγκη 
γὰ τὴν κατανοεῖ, ᾽Αλλ’ αὐτὸ τὸ «οτεᾶο» ἔχει σημασία 
σὰν ἁτομικὴ ὅμολογία µόνο σὰν ἀπόφαση δὲ δεσμεύει 
καγένα. Μπορεῖ νὰ ὑποχρεωῦθῶ νὰ πιστεύω ὅλες τὶς 
ἀνοησίες; Γι’ ἂν αὐτὸ εἶναι ἀδύνατο, γιατί τάχα νὰ 
πιστεύω τὶς ρησκευτικὲς µόνο ἄνοησίες; "Αν ἡ ἁλή- 
θεια τῶν ὑρησκευτικῶν διδασκαλιῶν ἐξαρτᾶται ἀπὸ ἕνα 
ἐσωτερικὸ περιστατικὸ ποὺ μαοτυρεῖ γι αὐτὴ τὴν ἁλή: 
Ῥενα, τί νὰ γίνει μὲ ὅλους ἐκείνους τοὺς ἀνθδρώπους 
στοὺς ὁποίους δὲν συμβαίνει τὸ σπάνιο αὐτὸ περιστατικό; 
Μπυρεῖ κανεὶς ν᾿ ἀπαιτεῖ ἀπὸ ὅλους τοὺς ἄν δρώπους νὰ 
χοησιμοποιοῦν ἕνα δῶρο ποὺ κατέχουν, τὸν ὀρδὸ λόγο, 
Ἄσγος σσ νο 5 οςησὸ ς τς η 

(4) Τὸ περίφημο αὐτὸ δεολογικὸ ἀξίωμα ποὺ ἁποδίδεται 
ἐσφαλμένα στὸν Αὐγουστῖνο καὶ σηµαίνει : «τὸ πιστεύω διότι εἴ- 
ναι ἀπίστευτο, παράλογο», εἶναι φτειαγµένο κατ) ἀναλογία μὲ 
ἕνα χωρίο τοῦ χοιστιανοῦ ἀπολογητὴη Τερτυλλιανοῦ (100--240 
μ. Χ.) ποὺ λέει: «ος πιοτίαας αδί Ὠ6ί 811α15δ; ῥρτοιίβ8α5 οτγδάΙδι]ε 
α5έ, αυία Ἱπερίαπι α5ί» (--επέθανε ὅὃ γυιὸς τοῦ Θεοῦ, ἀναμφί- 
βολα εἶναι πιστευτό, γιατὶ εἶναι ἄτοπο, ἀνόητο»). Σ.,τ.Μ. | 


' 
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ἀλλὰ δὺ μπορεῖ νὰ ἐπιβάλλει σ᾽ ὅλους μιὰ ὑποχρέωση 


ποὺ δὰ βασίζεται σ᾿ ἕνα παράγοντα παρονυσιαζόµενο σ᾿ 
ἐλάχιστο µόνο ἄριδμὸ ἀνθρώπων. Τί μπορεῖ νὰ ἔνδια- 
φέρει τοὺς ἄλλους τὸ ὅτι σεῖς κατὰ τὸ διάστηµα μιᾶς ἕκ- 


'στασης, ποὺ συντάραξε ὅλο σας τὸ εἶναι, πεισθήκατε 
᾽ἀκλόνητα γιὰ τὴν ἄναμφισβήτητη ἀλήθεια τῶν Όρησκευ:- 


τικῶν διδασκαλιῶν ; 

Ἡ δεύτερη ἀπόπειρα εἶναι ἥ ἀπόπειρα τῆς φιλοσο- 
φίας τοῦ «αἷς οὗ». (1) "Ἡ φιλοσοφία αὐτὴ μᾶς λέει : 
δεχόμαστε νὰ περιλαμβάνονται μεταξὺ τῶν διανοητικῶν 
µας συλλήψεων καὶ ὅλα ἐκεῖνα τὰ εἴδη τῶν ὑποθδέσεων, 
γιὰ τὶς ὁποῖες δὲν ὑπάρχει ἀμφιβολία ὅτι δὲν ἔχουν καµ- 
μιὰ βάση, ὅτι εἶναι ἄτοπες. Ῥὶς ὑποθδέσεις αὐτές, ποὺ 
εἶναι καδαρὸ νοητικὰ κατασκευάσµατα, πλάσματα (Εἷ- 
Κ[Ιοπεπ), εἴμεθα ὑποχρεωμένοι γιὰ διαφόρους πρακτι- 
κοὺς λόγους νὰ τὶς μεταχειριζόµαστε «σὰν γὰ» πιστεύ- 


᾽αμε στὴν ὀρθότητά τους. Τέτοιες εἶναι καὶ οἳἵ Όρησκευ- 


τικὲς διδασκαλίες, γιατὶ ἔχουν ὑπέρτατη σημασία γιὰ τὴ 
διατήρηση τῶν ἄνθρωπίνων κοινωνιῶν (3). 
Ὁ ο ὐµὐϱ”ϱ-”--ω. 


(1) Αἱ5 οὐ--σὰν νά. Ἡ φιλοσοφία τοῦ «σὰν νὰ»΄ διατυπώ- 
δηκε ἀπὸ τὸν περίφημο σχολιαστὴ τοῦ Ἰάντ, τὸν καθηγητὴ στὸ 
πανεπιστήμιο τῆς Χάλλης Ἡ. Ναιμίπσετ (γεν. 1959) στὸ ἔργο 
του «ΏΙε ῬΠΙ]οβρμίᾳ ἄες Αἱ5 οὗ» (Ξ-Ἡ φιλοσδφία τοῦ σὰν νά, 
α΄ ἔκδ. 1911, η΄ ἔκδ. 1999). Κατὰ τὸν Ψαἱμίπρον, ὁ ἄνθρωπος εἴ- 
ναν πρῶτα ἀπὸ ὅλα καμωμένος γιὰ τὴν ἐνέργεια. “Ἡ νόηση τοῦ 
δόθηκε ὄχι γιὰ νὰ βρίσκει τὴν ἀλήθδεια παρὰ γιὰ νὰ ἐνεργεῖ. Αμα 
Ἐεκινήσουμε ἀπὸ μιὰ τέτοια προσπάθεια, μποροῦμε νὰ διαπιστώ- 
σουµε ὅτι καὶ τὰ συνειδητὰ σφάλματα καὶ οἳ ἑκούσια στραβὲς ἀν- 
τιλήψεις μᾶς ἐξυπηρετοῦν στὴ δράση. Στὴ ζωὴ πρέπει νὰ πορευό- 
μαστε μὲ βάση ὠρισμένες ἀπριοριστικὲς ἀρχές, «σὰν νὰ» εἴναι 
ορθές, ἁδιαφορῶντας γιὰ τὴν ἀντικειμενική τους ὀρθότητα, ἆρ- 
κεῖ νὰ μᾶς ἐξυπηρετοῦν καὶ νὰ εἶναι γόνιµες. "Αλήθεια εἶναι ἢ 
σκοπιµώτερη πλάνη. “Ἡ φιλοσοφία τοῦ «σὰν νὰ» ἔχει µεγάλη 
συγγένεια μὸ τὸν πραγματισμὸ (ρτασπιαείρπιας τοῦ Ἠ. ]απιςς). 
ο ας Μ. | 

ι. ϱ) Νομίζω ὅτι δὲν ἀδικῶ τὸν δημιουργὸ τῆς φιλοσοφίας τοῦ 
«σὰν νὰ» παρουσιάζοντάς τον ἐδῶ σὰν κύριο ἐκπρόσωπο ,μιᾶς 
Ὑοοτροπίας ποὺ δὲν εἶναι ἄγνώστη καὶ σὲ ἄλλους διανοητές. 
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Τέτοια ἐπιχειρήματα δὲ διαφέρουν πολὺ ἀπὸ τὸ 
«οταᾶο αυία αὈδιτάσπι». ᾽Αλλὰ νομίζῳ΄ ὅτι µόνο ἕνας 
φιλόσοφος δὰ μποροῦσε νὰ ἀντιληφθδεῖ τὴν ἀνάγκη τοῦ 
«σὰν νά». Ὁ ἄνθρωπος ἐκεῖνος, τοῦ ὁποίου τὰ μνυαλὰ 
δὲν εἶναι ἐπηρεασμένα ἀπὸ τὰ τα χυδακτυλουργικὰ πόλ- 
πα τῆς φιλοσοφίας, εἶναι ἀδύνατο νὰ τὴν ἀναγνωρίσει- 
Γι αὐτόν, ὅταν ὁμολογεῖται ὅτι κάτι εἶναι ἄτοπο,. ὅτν 
ἔρχεται σὲ σύγκρουση μὲ τὸν ὀρδὸ λόγο, δὲ χωρεῖ πιὰ 
ἄλλη συζήτηση. Δὲ μποροῦμε, γὰ περιμένουμε ὅτι δὰ-πα- 
ραιτηθεῖ τῶν ἐγγυήσεων ἔκείνων ποὺ ζητεῖ γιὰ τὴν πα 
δημµερινή, του δράση καὶ τὶς πρακτικές του ἀνάγκες, σ 
ἕναν τοµέα ποὺ ἀφορῷ τὰ ζωτικώτερα «συμφέροντά του. 
Θυμοῦμαι. τὸ ἕνα ἀπὸ τὰ παιδιά µου, ποὺ πολὺ γρήγορα 
ἔδειξε μιὰ ξεχωριστὰ ἔντογη αἴσθηση τοῦ πραγματικοῦ. 
Ὅταν διηγότανε καγεὶς στὰ παιδιά µου παραμύθια μὲ 
γεράϊΐδες χλπ. Χι ἄκουγαν ὅλα ἀπορρηφημένα, αὐτὸς ση- 
κωνότανε καὶ ρωτοῦσε : «ναι ἀληδινὴ ἱστορία αὐτή:» 
Κι ἅμα τοῦ ἔλεγαν ὅτι δὲ μπορεῖ νὰ εἶναι ἁληδινή, 
᾽ἀπομακρυνόταν μὲ περιφρονητικὺ ὕφος.. ἛΕϊναι, πολὺ φυ- 
σικὸ νὰ φέρνόνται μὲ τὸν ἴδιο τρόπο καὶ οἳ ἄνδρωποι 
᾽μπρὸς στὰ παραμύθια τῆς. οησκείας, στὸ πεῖσμα τῶν 
ἐπεμβάσεων τοῦ «σὰν νά». 
᾽Αλλὰ καὶ σήµερα ἁκόμα συμπεριφέρονται, ἐντελῶς 
ἀλλοιώτικα καΐ, στὸ παρελθόν, οἱ ὑρησκευτικὲς ἰ δέες 
ἤσκησαν ἰσκυρότατη ἐπίδραση πάνω στὴν ἀνθρωπότη- 
τα, μολονότι ταν Φανερὸ ὅτι τοὺς ἔλειπε κάθε ἄξιοπι- 
στία. Κι’ αὐτὸ εἶναι ἕνα καινούργιο Ψυχολογικὸ πρόβλι- 
μα. Πρέπει νὰ ἐξετάσουμε σὲ τί ἔγκειται Ἡ ἔΕσωτερικὴ 
δύναμη τῶν διδασκαλιῶν αὐτῶν καὶ σὲ τί ὀφείλεται ἀαὐτη, 
- Ἡ ἀνεξαρτησία τους ἀπὸ τὸν ἔλεγχο τοῦ ὀρθοῦ λόγου. ᾽ 


. 


γ1 
"Νομίζω ὅτι ἡ- ο άη: στὰ δυό, αὐτὰ ἐρωτήματα 
: Έχει ποοετοιμασθεῖ ἀρκετά. Θὰ «τὴ | βροῦμε ρίχνοντας τὴ 
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| "ματιά { µας στὴν ψυχικὴ γένεση τῶν ὑρησκευτικῶν ἰδεῶν. 
κα ἰδέες αὐτὲς ποὺ οι ακιος σὰν ο. δὲν 


να τῆς σκέψης᾽ εἶναι αὐταπάτες, εἶναι ἣ πραγµατο- 
ποίηση τῶν πιὸ παλαιῶν, τῶν πιὸ ἴσχυρῶν, τῶν πιὸ πιε- 
''. στικῶν πόθων τῆς ἀνὑρωπότητας. Τὸ μυστικὸ τῆς δύνα- 
μα αὐτῶν τῶν ἰδεῶν εἶναι ἣ δύναμη τῶν πόθων αὐτῶν. 
ω ξαΐρουμε πιά : ἡ τρομακτικὴ ἐντύπωση τῆς παιδικῆς 
-. ᾽ἁμηχανίας ξύπνησε τὴν ἀνάγκη τῆς προστασίας ---τῆς 
:; προστασίας μὲ τὴν ἀγάπη--- ἀνάγκη τὴν ὁποία ἱκανοποίη- 
αἱ σε ὅ πατέρας᾽ ἥ διαπίστωση τοῦ γεγονότος ὅτι ἢ ὅμηχα- 
- υγία αὐτὴ διαρκεῖ καθ ὅλη τὴ ζωὴ συνετέλεσε στὸ νὰ 
προσκολληδεἴῖ ὁ ἄνδρωπος σ΄ ἕναν πατέρα, ἆλλὰ πατέρα 
πολὺ Ἰσχυρότεοο αὐτὴ τὴ φορά. Ἡ ἀνθρώπινη: ἀγωνία 
Ὁ πιὰ τοὺς κινδύνους τῆς ζωῆς ἑλαττώνεται μὲ τὴ σκέψη 
ή, τῆς εὐμενοῦς βασιλείας τῆς Οείας Πρόνοιας, ἡ παραδοχὴ 
-.μιᾶς ηθδικῆς τάξῆς, στὸ σύμπαν ἐξασφαλίζει τὴν πραγ- 
ῳ "ματοποίηση τῶν ἀπαιτήσεων τῆς δικαιοσύνης, απ ποὺ τόσο 
εν συχνὰ μένουν ἀπραγματοποίητες μέσα στοὺς ἀνθρώπι- 
κ΄ ᾿γους πολιτισμοὺς καὶ Ἶ παράταση τῆς ἐπίγειας ζωῆς μὲ 
 μιὰ μέλλουσα ζωὴ παρέχει τὰ χοονικὰ καὶ τὰ τοπικὰ πλαί- 
Ἴσια, µέσα στὰ ὅὁποῖα πρόκειται νὰ πραγματοποιηδοῦν 
Ἱοὗτοί οἱ πόθοι. Οἵ ἀἁπαντήσεις στὰ ἐρωτήματα ποὺ θέτει 
αν ἀνθρώπινη περιέργεια καὶ ποὺ ἀφοροῦν. τὰ αἰνίγματα,. 
ο γένεση τοῦ σύμπαντος καὶ τῶν σχέσεων μεταξὺ σω- 
ος ματικοῦ καὶ πνευματικοῦ, διαμορφώγονταν σύμφωνα. μὸ 
- ττὶς ὑποσχέσεις τοῦ Ῥοησκευτικοῦ συστήµατος, Ικαὶ φέρνει 
τεράστια ἀνακούφιση στην Φυχὴ τοῦ παθενὸς νὰ βλέπει 
ς σὔτι οἵἳ συγκρούσεις τῆς παιδικῆς. ἡλικίας ποὺ πηγάζουν. 
ας ἀπὸ. τὸ πατρικὸ σύμπλεγμα -- συγκρούσεις ποῦ. ποτὲ δὲν 
-ἑξαφανίστηκαν σας ὅλοκλ -ήσου ---ἐκμηδενίζονται, καὶ ὅτι 
| Ὁ. παίρνουν μιὰ λύση ποὺ τὴν παραδέχονται. ὅλοι. ο ας 
ος Ὅταν λέω: ὅλα αὐτὰ εἶναι αὐταπάτες, πρέπει νὰ 
παδορίσω ἀκριβῶς τὴ σημασία αὐτοῦ τοῦ ὅρου. Μιὰ αὖ- 
Ὁ παπάτη δὲν εἶναι τὸ ἴδιο πρᾶγμα μὲ μιὰ πλάνη’ πολὺ 
- Περισσότερο δὲν εἶναι κατ΄ αρ σα Ἀλοη-, Ἡ υνώμη 


. 
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τοῦ "Αριστοτέλη, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία ἡ ψεῖρα γεν - 
νιέται ἀπὸ τὴ βρῶμα-- γνώμη ποὺ κρατεῖ καὶ σήµερα 
ἀκόμα ἀνάμεσα στὸ λαὸ-- ἦταν μιὰ πλάνη" Επίσης Μ, 
γνώµη ποὺ εἶχαν μερικοὶ παλιότεροι γιατροὶ ὅτι ἡ φὺί- 
ση εἶναι συνέπεια γενετησίων ἁκολασιῶν. Θὰ ἦταν ᾷδι- 
καιολόγητο γὰ ὀνομάξαμε αὐτὲς τὶς πλάνες αὐταπάτες.. 
ὈΑντίθετα ἦ ήταν αὐταπάτη τοῦ Χριστοφόρου Κολόμβου 
νὰ νομίζει ὅτι βρῆχε καινούργιο ἙἈαλάσσιο δρόµο πρὸς 
τὶς Ἴνδίες. Είναι φανερὸ πόσον πόθο ἔκλεινε µέσα της. 
αὐτὴ ἤ πλάνη. Μποροῦμε νὰ χαρακτηρίσουµε σὰν αὔὗτα- 
πάτη τὸν ἰσχυρισμὸ μερικῶν ἐθνικιστῶν ὅτι οἳ ἵνδογερ- 
μανικὲς φυλὲς εἶναι οἳ μόνες ἀἄνθρώπινες φυλὲς ποὺ 
μποροῦν ν΄ ἀναπτύξουν πολιτισμό, ἢ ἀκόμη τὴν ἀντίληψη. 
ὅτι τὸ παιδὶ εἶναι ἕνα ὂν χωρὶς ἀφροδισία (Ξεχαα{ᾶ), 
ἀντίληψη ποὺ ἁποδείχτηκε λαθεμένη ἀπὸ τὴν ψυχανά- 
λυση. Τὸ βασικὸ χαρακτηριστικὸ τῆς αὐταπάτης εἶναι 
ὅτι πηγάζει ἆ ἀπὸ ἀν δρώπινους πόὃους' κατὰ τοῦτο µοιά- 
ζει μὲ τὶς παραληρηματικὲς ἰδέες τῆς ψυχιατρικῆς, ἀλλὰ. 
ταυτόχρονα, καὶ διαστέλλεται ἀπ᾿ αὐτές, κι ἂν ἀκόμη δὲ 
λάβουμε ὑπ ὄψη µας τὴν περίπλοκη, συγκρότησή εσνοι 

κι παραληρηματικὴ ἰδέα ἀντιφάσκει οὔσιαστικὰ---τὸ 
τονίζω αὐτὸ --- μὲ τὴν πραγματικότητα᾽ ἥ αὐταπάτη, δὲν 
εἶναι πατ᾽ ἀνάγκη ψευδής, δηλαδη μι] πραγματοποιήσιμη 
Ἡ ἀντίθετη πρὸς τὴν πραγματικότητα. Μιὰ μικροαστὴ 
κοπέλλα λ.χ. μπορεῖ νὰ δημιουργήσει μέσα της τὴν αὗτα - 
πάτη ὅτι δὰ ἔρθει κάποτε ἕνας πρίγκιπας γὰ τὴ ζητήσει | 
γιὰ γυναῖκα του. ᾽Αλλὰ αὐτὸ μπορεῖ καὶ νὰ γίνει, ὑπάρ: 
χουν μάλιστα καὶ σχετικὰ παραδείγματα. ; Ότι 9ᾶρδει ὅ- 
Μεσσίας κοὶ θὰ ϊδρύσει μιὰ χουσήῆ ἐποχὴ εἶναι βέβαια 
πολὺ λιγώτερο πιθανό’ καὶ ἂν κανεὶς κληθεῖ νὰ κρίνει 
αὐτὴ τὴν πίστη, δὰ τὴν κατατάξει στὶς αὐταπάτες ἢ στὶς 
παραληρηματικὲς ἰδέες, ἀνάλογα μὲ τὶς προσωπικὲς τάσεις 
του. Δὲν εἶναι παλὺ εὔκολο νὰ βροῦμε παραδείγματα αὖ- 
ταπατῶν ποὺ ἀποδείχτηκαν ἁληδινές ἀλλά, ἴσως, μι 
ἀπὸ αὐτοῦ τοῦ εἴδους τὶς αὐταπάτες εἶναι καὶ ἤ αὐταπάτη: 
τῶν ἀλχημιστῶν ὅτι μποροῦν νὰ μετατρέψουν ὅλα τὰ µέ- 


, 


στὶς θρησκευτικὲς διδασκαλίες. Τὸ ἐπαναλαμβάνουμε : 
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' παλλα σὲ χρυσάφι. ὍὉ πόθος νὰ ἔχουμε πολὺ χουσάφι, 


ὕσο τὸ δυνατὸ περισσότερο χρυσάφι, ἔχει ἔξασθενήσει σή- 


"μερα κάτω ἀπὸ τὶς νέες οἰκονομικὲς συγῦ ῆκες' ἓν τούτοις 


ἡ χημεία δὲ δεωρεῖ πιὰ σὰν ἀδύνατη μιὰ μετατροπὴ τῶν 


μετάλλων σὲ χρυσάφι. Ἔτσι χαρακτηρίζουµε σὰν αὐταπάτη 


μιὰ πίστη ὅταν στὴν γένεσή της προέχει ἢ πραγματοποίηση 
ἑνὸς πόθου καὶ κάνοντας αὐτὸ δὲ λογαριάζουµε τὶς σχέ- 
σεις τῆς πίστης αὐτῆς μὲ τὴν πραγματικότητα, ἀφοῦ καὶ 
ἤ ἴδια ἡ αὐταπάτη πολλὲς φορὲς δὲν αἰσθάνεται τὴν 
ἀγάγκη νὰ ἐπικυρωδεῖ ἀπὸ τὴν πραγματικότητα. 
Ὕστερα ἀπὸ αὐτὲς τὶς ἐξηγήσεις, ἂς Ἑαναγυρίσουμε 
"ὅλες οἱ ὃρησκευτικὲς διδασκαλίες εἶναι αὐταπάτες᾽ κανεὶς 
δὲ μπορεῖ νὰ τὶς ἀποδείξει καὶ κανεὶς δὲ μπορεῖ νὰ ἕξα- 
ναγκασδεῖ νὰ τὶς δεωρεῖ γιὰ ἀληδινές, νὰ τὶς πιστεύει. 
Μερικὲς ἆ ἀπὸ αὐτὸς εἶναι τόσο ἀπίδανες, βρίσκονται σὲ 
τόση ἀντίθεση μὸ ἔχεῖνα ποὺ ἔχουμε μάνει, ὕστερα ἀπὸ 
τόσους κόπους, γιὰ την πραγματικότητα τοῦ σύμπαντος, 
ὥστε μπορεῖ καγεὶς νὰ παραλληλίσει---μὴ ξεχνῶντας βέ- 
βαια τὶς ψυχολογικὲς διαφορὲς-- πρὸς τὶς παραληρηµα” 
τικὲς ἰδέες, Εῖναι ἀδύνατο νὰ διατυπώσει κανεὶς κρίση 
γιὰ τὴν πραγματικὴ ἀξία τους, Δὲν εἶναι εὐκολώτερο τὸ 
γὰ τὶς ἀνασκευάσει ἀπὸ τὸ νὰ τὶς ἀποδείξει. Εἶναι ἁκόμα 
ἀνεπαρκεῖς οἳ γνώσεις µας γιὰ νὰ μπορέσουμε νὰ τὶς 
πλησιάσουμε ἀπὸ πολὺ κοντὰ καὶ νὰ τὶς ὑποβάλουμε σὲ 
μιὰ ἐξονυχιστικὴ κριτική. Τὸ μυστήριο τοῦ σύμπαντος 
ἀποκαλύπτεται πολὺ σιγὰ. μὲ τὶς ἔρευγές μας καὶ ὑπάρ- 
χουν πολλὰ ζητήματα, στὰ ὁποῖα δὲ μπορεῖ ἀκόμα ν΄ 
ἁπαντήσει ἥ ἐπιστήμη, Ἶν τούτοις. ἡ ἐπιστημονικὴ 
ἔρευνα εἶναι ὅ μόνος δρόμος ποὺ μπορεῖ νὰ μᾶς ὁδηγήσει 
στὴ γγώση τῆς ἐξωτερικῆς πραγµατικότητος. Καἱ εἶναι 
καινούργια αὐταπάτη τὸ νὰ περιμένουμε ὅ,τι δήποτε ἀπὸ 
τὴ διαίσθηση ἢ ἀπὸ τὴν ἐνδοσκόπηση' ἡ διαίσθηση μόνο 
ἔνδείξεις μπορεῖ νὰ μᾶς δώσει--κι αὐτὲς δυσκολοερµή- 
γευτες--- γιὰ τὴν ἀτομική µας ψυχικὴ ζωήν ποτὲ δὲ καὶ 
οὔτε τὴν παραμικρὴ πληροφορία σχετικὴ μὲ τὰ ζητήματα 
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«γιὰ τὰ ὁὅποῖα βρίσκει τόσο εὔκολα ἁπαντήσεις η ΌῬρη- 
᾿σκεύτικὴ διδασκαλία. Θἆταν ἵεροσυλία ἂν ἤδελε κανεὶς 
γὰ γεμίσει τὸ χάσμα ὅπως τοῦ καπγίσει καὶ νὰ κρίνει ἐπὶ 
τῇ βάσει τῶν προσωπικῶν του συναισθημάτων ἂν αὐτὸ ἢ 
ἔκεῖνο τὸ τμῆμα τοῦ ὑρησκευτικοῦ συστήµατος εἶναι πε-. 
οισσότερο ἢ λιγότερο παραδεκτό. Τὰ ζητήματα αὐτὰ 
εἶναι πολὺ σημαντικά, πολὺ ἅγια ἤθελα νὰ πῶ. 

ἸΑλλὰ δὰ μᾶς φέρουν τὴν ἑξῆς ἀντίρρηση: «᾿Αφοῦ 
καὶ οἳ πιὸ ἁδιάλλακτοι σκεπτικιστὲς ὁμολογοῦν ὅτι οἳ 
Ὀρησχκευτικοὶ ἰσχυρισμοὶ δὲ μποροῦν ν᾿ ἀνασκευαστοῦν 

ν Ν , ”. 3 .- , , ν Νά; 
μὲ τὴ βοήδεια τοῦ ὁρθοῦ λόγου, γιατί, τάχα, δὲ δὰ 
ἔπρεπε νὰ πιστεύω σ᾿ αὐτοὺς τοὺς ἰσχυρισμοὺς μιὰ καὶ 
ἔχουν ὑπὲρ ἑαυτῶν τόσα ἐπιχειρήματα: τὴν παράδοση 
καὶ τὴν παγκόσμια παραδοχἡ καὶ μιὰ καὶ μποροῦν γὰ 
μᾶς παρηγοροῦν:» 

---Πραγµματικά, γιατί ὄχι; Ὅπως κανένας δὲ μπορεῖ 
γὰ ἐξαναγκασθεῖ νὰ πιστεύει, ἔτσι καὶ κανένας δὲ μσορεῖ 
γὰ ἔξαναγκασδθεῖ νὰ μὴ πιστεύει, ἀλλὰ δὲ μπορεῖ νὰ ξεγε- 
λνέται φανταζόµεγος, ὅτι ἀκολουθεῖ κατ’ αὐτὸν τὸν τρόπο 
τὸ σωστὸ Ἀρόμο. Θἄπεφτε τότε σὲ μεγάλη λογικὴ πλάνη. 
Ἡ ἄγνοια εἶναι ἄγνοια. Δὲν΄ ἔχουμε κανένα δικαίωμα νὰ 
περιμένουμε ὅτι μπορεῖ νὰ βγεῖ τίποτε ἅπ᾿ αὐτήν. Κανέ- 
γας λογικὸς ἄνθρωπος. δὲ θὰ συμπεριεφέρετο μὲ τέτοια : 
ἑλαφρότητα σ’ ἄλλα ζητήματα, οὔτε δὰ ἵκανοποιοῦνταν 
μὲ τόσο πενιχρὲς ἀπαδείξεις᾽ μόνο στὰ σπουδαιότερα καὶ 

στὰ ἁγιότερα τῶν. ζητημάτων ἐπιτρέπουμε 'στὸν ἑαυτό 
. μας τέτοια ἀφέλεια. Φτὴν πραγματικότητα ἢ παραπάνω 
ἀντίρρηση δὲ δείχνει τίποτε ἄλλο, παρὰ τὴν προσπάδεια, 
᾿Επείνου, ποὺ τὴ φέρνει, νὰ πιστέψει ὃ ἴδιος καὶ νὰ κάνει 
καὶ τοὺς ἄλλους νὰ πιστέψουν ὅτι ἐξαχολονθεῖ νὰ εἶναι ' 
στα θερὸς στὴ Ὀρησκεία του, ἐνῶ ἀπὸ καιρὸ ἔχει ἄποξενω- 
δεῖ ἀπ᾿ αὐτήν. Μόλις. γεννηθεῖ ζήτημα Ὀρησκείας, ἁμέ- 
σῶς βλέπεις ὅλους τοὺς ἀνδρώπους ἵκανοὺς γὰ διαπρά- 
ξουν κάθε εἴδους ἀνειλικοίνεια καν ποταπότητα. Οἵ φιλό- 

Ἴσοφοι εὐρύνουν τὴν ἔννοια τῶν λέξεων. σὲ τέτοιο βαθμό, 
"ποὺ νὰ μὴ ἔχουν πιὰ τίποτε ἀπὸ κ ἄρ χική. τους σημασία” 
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Ξ ὀνομάζουν θεὺ κάποια ἄόριστη ἀφαίρεση ποὺ Ἔχουν σκα- 
'Φώσει καὶ κατόπιν παίρνουν μπροστὰ στὸ σύμπαν δέση 
ον καὶ πιστῶν' μποροῦν μάλιστα νὰ περηφανεύ- 
ονται ὅτι ἔφθασαν σὲ μιὰ ἀνώτερη καθαρότερη ἀντίληψη 

τοῦ 9εοῦ, κι’ ἃς μὴν εἶναι ὁ δεός των παρὰ μιὰ σχιὰ 
;. χῶρὶς ὑπόσταση καὶ χωρὶς ἴχνος ἀπὸ τὴν ἰσχυρὴ προσω- 
᾿πικότητα τῆς ὑρησκευτικῆς διδασκαλίας. Οἵ κριτικοὶ ἔπι- 

ξ μένουν νὰ ὀνομάζουν «βαδειὰ ὑρησκευτικὸ» κάῦδε ἄν- 
Ὄρωπο ποὺ ὅμολογεῖ τὸ συναίσθημα τῆς ἀσημαντότητος 

τοῦ ἀγθρώπου καὶ τῆς ἀνθρωπίνης ἀδυναμίας μπροστὰ 
στὸ σύμπαν, ἐνῶ δὲν εἶναι τὸ συναίσθημα αὐτὸ ποὺ ἅπο- 

ο τελεῖ τὴν οὐὖσία τῆς ὑρησκευτικότητος, ἀλλὰ ἡ διαγωγὴ 
ποὺ προκαλεῖ αὐτό, ἡ ἀντίδραση στὸ συναίσθημα αὐτό, 

᾽ἁγτίδραση ποὺ ἀναζητεῖ κάποια βοήδεια ἐναντίον του. 
:"Ἐκεῖνος ποὺ δὲν πάει πάρα πέρα, ἐκεῖνος ποὺ ταπεινὰ 

'"ὑποχωρεῖ καὶ ἐνδίδει στὸν ἑλάχιστο ρόλο ποὺ παίζει ὁ 

ἄγδρωπος στὸ εὐρὺ σύμπαν, ἔκεῖνος ἀκριβῶς εἶναι καὶ 

.ὁ περισσότερο ἄθρησκος, μὸ τὴν πραγματικὴ σημασία τῆς 

λέξης. 

Δὲν εἶναι δουλειὰ τῆς μελέτης αὐτῆς νὰ πάρουμε 

3 δέση ἆ ὑπὲρ ἢ κατὰ τῆς ἀντικειμενικῆς ἀξίας τῶν Όρησκευ- 

οτικῶν διδασκαλιῶν. ΜΜᾶς ἀρκεῖ ὅτι τὶς ἀναγνωρίσαμε, 
σύμφωνα μὲ τὴν ψυχολογικὴ φύση τους, γιὰ αὐταπάτες. 
'"Αλλὰ δὲν ἔχουμε᾽ κανένα λόγο ν΄ ἀποκρύψουμε ὅτι ἡἤ 
διαπίστωση αὐτὴ ἐπιδρᾶ ἰσχυρότατα πάνω στὴ στάση | 
μας ἀπέναντι τοῦ Εητήματος ἐκείνου, ποὺ πρέπει νὰ Ψεω- 
᾿ρεῖται κατὰ πολὺ σημαντικώτερο. Ἐαίρουμε, κατὰ προσέγ- 
"χιση, σὲ ποιὰ Εποχὴ καὶ ἀπὸ τὶ εἴδους ἀνθρώπους δη- 

᾽μιουργήθηκαν οἳ Ὀρησκευτικὲς διδασκαλίες. "Αν µάδουµε 
καὶ. ἀπὸ ποιὰ ἐλατήρια τὸ ἔκαναν αὐτό, τότε ὅ σκοπός 

-μας γιὰ τὸ ἀντίκρυσμα τοῦ ὑρησκευτικοῦ προβλήματος 

"θὰ ὗ ὑποστεῖ μιὰ σημαντικὴ μετατόπιση. Καὶ δὰ σκεφδοῦ- 

-με: δὰ ἦταν, βέβαια, πολὺ ὥραῖο νὰ ὑπάρχει, ἕνας θεὸς 

:δημιουργὸς τοῦ κόσμου καὶ μιὰ Πρόνοια γεμάτη ἀγαδό- 

ἵτητα, μιὰ ηδικὴ τάξη τοῦ σύμπαντος καὶ μιὰ μέλλουσα 

ζωή, ἀλλὰ δὰ ἦταν ᾿πολὺ περίεργο ἂν ορ αὐτὰ εἶναι ἐκεῖ- 
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να ἀκριβῶς ποὺ δὰ μπορούσαμε νὰ εὐχηθδοῦμε στὸν ἔαυ- 
τό µας. Καὶ δὰ ἦταν ἄκόμα πιὸ περίεργο, ἂν οἳ πρόγο- 
νοί µας, ποὺ ἦταν ἀξιολύπητοι, ἁμαδεῖς, σκλάβοι, εἶχαν 
κατορῦώσει νὰ λύσουν σωστὰ ὅλα αὐτὰ τὰ δύσκολα αἷ- 


γίγµατα τοῦ σύμπαντος. 
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Μὲ τὴν ἀναγνώριση τῶν ὑρησχκευτικῶν διδασκαλιῶν 
σὰν αὐταπατῶγ, τίδεται καὶ ἕνα παινούργιο ζήτημα : δὲ 
δὰ μποροῦσαν νὰ, ἦσαν τὸ ἴδιο καὶ ἄλλες πολιτιστικὲς 
πατακτήσεις, ποὺ ἐμεῖς τὶς εχτιμοῦμε πάρα πολὺ καὶ ποὺ 
τὶς ἀφήνσυμε νὰ ἄρχουν πάνω στὴ ζωή μας . Δὲ δᾶ- 
πρεπε νὰ χαρακτηρισθοῦν ἐπίσης αὐταπάτες καὶ οἳ ἆρ- 
χὸς ποὺ διακανονίζουν τὶς πολιτικές μιας συνήθειες ; Οἱ 
σχέσεις μεταξὺ τῶν φύλων, στοὺς κόλπους τοὺ πολιτι- 
σμοῦ μας, δὲ ᾿διαταράσσονται κι αὐτὲς ἀπὸ μιὰ ἐρωτικὴ 
αὐταπάτη Ἡ ἀπὸ σειρὰ ἐρωτικῶν αὐταπατῶν : Καὶ ἀφοῦ 
ἄρχισαν γὰ μᾶς βασανίζουν οὗ ὑποψίες, δὲ δὰ διστάσου- 
με νὰ ϱωτήσουμε : ἡ πεποίὃησή μας ὅτι, μποροῦμε γά 
γνωρίσουμε τίποτε ἀπὸ τὸν ἐξωτερικὸ κόσμο μὲ τὴ βοή- 
Όεια τῆς παρατήρησης, τῆς νόησης καὶ τῶν ἐπιστημονι- 
κῶν µεδόδωγ, στηρίζεται πουθενά; Τίποτε δὲν πρό- 
πει νὰ μᾶς συγκρατήσει ἀπὸ τοῦ γὰ ἐφαρμόσουμε τὴν 
παρατήρηση πάνω στὴ φύση µας ἢ νὰ χρησιμοποιήσουμε 
τὴ νόησή μας γιὰ τὴν πριτική της. ᾿Ἠδῶ μᾶς προσφέρ6; 
ται μιὰ σειρὰ ἀπὸ Έρευνες, τῶν ὅὁποίων τὸ ἀποτέλεσμα .. 
δὰ μποροῦσε νὰ ἔχει ἀποφασιστικὴ σημασία γιὰ τὴ 
συγκρότηση μιᾶς κοσμοθεωρίας (ὙΨεΙίαπεμαπι{ς). Φαν- 
ταζόμεῦα μάλιστα ὅτι ὅ πόπος µας δὲ δὰ πήγαινε χα: 
μένος καὶ ὅτι δὰ μᾶς ἔδινε μιὰ δικαιολογία, ἔστω καὶ 
μερική, ξκείνου ποὺ ὑποψιαζόμαστε, | ᾽Αλλὰ ὅ συγγρα- 
φέας τοῦ βιβλίου αὐτοῦ δὲ νομίζει ὅτι ἔχει τὰ µέσα γιὰ 
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ξ. τα ΄ ε/ - , 3 ὑ ο κ. 
νὰ ἀναλάβει ἕνα τόσο µεγάλο ἐγχείρημα” κατ ἀνάγκην 
-'' λοιπὸν περιορίζει τὴν ἐργασία του στὴ σπουδὴ μιᾶς µό- 
νο ἀπὸ αὐτὲς τις αὐταπάτες : στὴ σπουδὴ τῆς Όρησκευ- 

κῆς αὐταπάτης. 
| ἛἜν τούτοις ὁ ἀντίπαλός µας, ὑψώνοντας τὴ φωνή 

ς ός µας, ὑψώνοντας τὴ φωνή 

του, μᾶς «φωνάζει ἅλτ ! καὶ μᾶς καλεῖ νὰ δώσουμε 
λόγο γιὰ τὴν ἐπίμεμπτη πράξη µας : «Τὸ ἐνδιαφέρο γιὰ 
τὴν ἀρχαιολογία εἶναι, βέβαια, ἀπὸ τὰ πιὸ ἀξιέπαινα.Αλλὰ 
δὲν ἐπιχειρεῖ καγεὶς ἀνασκαφὲς ὅταν μ αὐτὲς ὑπάρχει 
κ κίνδυνος γὰ ὑπονοωμεύσει τὶς κατοικίες τῶν ἀνθρώπων . 
με τέτοιο τρόπο, ποὺ νὰ γκρεμιστοῦν καὶ νὰ δάψουν 
ο. κάτω ἀπὸ τὰ ἐρείπιά τους τοὺς ἀνδρώπους. Οἵ Όρη- 
-'. σκευτικὲς διδασκαλίες δὲν εἶναι Ῥέμα πάνω στὸ ὁποῖο 
"νὰ μπορεῖ κανεὶς νὰ κάνει πνεῦμα, ὅπως κάνει μὲ δὲν 
| ξαίρω ποιὰ θέματα. Πάνω σ) αὐτὲς στηρίζεται ὅ πολιτι- 

".σμος µας καὶ ἣ διατήρηση τῆς ἀνθρώπινης κοινωνίας 
"Έχει σαν προὐπόῦεση τὸ ὅτι οἳ περισσότεροι ἄνθρωπον 

δὰ πιστεύουν σ᾿ αὐτὲς τὶς διδασκαλίες. Αν ἔρθει καγεὶς 

"νὰ διδάξει στοὺς ἀνθρώπους ὅτι δὲν ὑπάρχει παντοδύνα- 

μος καὶ πανάγαθος Θεός, ὅτι δὲν ὑπάρχει θεία τάξη τοῦ 

σύμπαντος καὶ μέλλουσα ζωή, τότε αὐτοὶ δὰ δεωρή- 
σουν τοὺς ἑαυτούέ των ἀἁπαλλαγμένους ἀπὸ κάθε ὕπο- 
χρέωση νὰ τηροῦν τοὺς γόµους τοῦ πολιτισμοῦ. Χωρὶς 
ἁπαγορεύσεις, ἀπελευθερωμένος ἀπὸ κάῦε φόβο, δὰ ἐγ” 
κατελείπετο ὃ καθεὶς στὰ ἐγωϊστικά, ἄντικοινωνικὰ ἔν- 
στικά του καὶ δὰ ζητοῦσε νὰ ἐπιβάλει τὴν ἐξουσία του. 

Τὸ χάος, ποὺ κατορθώσαμµε νὰ διώξουµε, ὕστερα ἀπὸ 

ξκπολιτιστικὴ ἑργασία χιλιάδων χοόνων, δὰ Ἑανάρχιξε. 

Ακόμα κι’ ἂν ἤξαιρε καγείς, χι ἂν μποροῦσε ν᾿ ἆπο- 

| δείξει ὅτι ἡ Ὀρησκεία δὲν κατέχει τὴν ἀλήδεια, καὶ πάλι 

«Ὀάπρεπε γὰ σιωπήσει καὶ νὰ συμπεριφερθεῖ ὅπως ζητᾶ 

Ἡ φιλοσοφία τοῦ «σὰν νά». Κι’ αὐτὸ χάριν τοῦ συμφέ- 

θΟντος τῆς διατήρησης ὅλων ! 'Ἠκτὸς ἀπὸ τὸν κίνδυνο. 

που περικλείει τὸ ἐγχείρημα αὐτό, ὃ' ἀποτελοῦσε καὶ 
μιὰν ἄσκοπη σκληρότητα. "Απειροι ἄνθρωποι βρίσκουν 
-. στὶς διδασκαλίες τῆς δρησκείας τὴ μοναδικὴ παρηγοριά 
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τους καὶ κατορθώνουν χάρη στὴ βοήθειά τους νὰ ὑὕπο- 
«φέρουν τὴ ζωή. Γιὰ ποιό λόγο νὰ τοὺς στερήσουµε ἅπ᾿ 
αὐτὸ τὸ στήριγμα χωρὶς νὰ ἔχουμε νὰ τοὺς δώσουμε τί- 
ποτε καλύτερο; "Όλοι εἶναι σύμφωνοι στὸ ὅτι ἡ ἔπι- 
στήµη ὣς τὰ τώρα δὲν ἔχει κατορῦώσει καὶ μεγάλα 
πράγματα, ἀλλὰ κι’ ἂν προχωροῦσε πολὺ μακρύτερα, δὲ 
δὰ ἐπαρκοῦσε. Ὁ ἄνδρωπος ἔχει καὶ ἄλλες ἔπιτακτικὲς 
ἀνάγκες ποὺ ποτὲ δὲ μπορεῖ νὰ τοῦ τὶς ἱκανοποιήσει ἤ 
«ψυχρὴ ἐπιστήμη, καὶ δὰ ἦταν πραγματικὰ περίεργο--Ἡ 
καλύτερα τὸ ἄκρο ἄωτο τῆς ἀσυνέπειας-- νὰ προσπαῦεῖ 
ἕνας ψυχολόγος (ποὺ πάντα ἑτόνισε ὅτι στὴ ζωὴ τοῦ ἅν- 
Ὀρώπου ἣ νόηση παίζει δευτερεύοντα ρόλο ἓν συγκρίσει 
μὲ τὴν ἐνστικτώδη ζωὴ} νὰ στερήσει τοὺς ἀνὺδρώπους 
ἀπὸ μιὰ πολύτιμη ἱκανοποίηση τῶν πόδων τους, ἅπο: 
ζημιώνοντάς τους μὲ διανοητικὰ ψιχία». 

--Πόσες κατηγορίες μαζί ! Ὡστόσο εἶμαι ἔτοιμος 
γ΄ ἁπαντήσω σ᾽ ὄλες, κι ἁκόμα νὰ ὑποστηρίξῳ τὸν ἴσχυ- 
φισμὸ ὅτι ὅ πολιτισμὸς Ὀὰ διατρέξει μεγαλύτερο πίνδυνο 
"ἂν ἐξακολουὺήσει νὰ τηρεῖ ἀπέναντι τῆς Ὀρησκείας τὴν 
Ίδια στάση ποὺ τηρεῖ σήµερα. ᾽Αλλὰ δὲν ξαίρω ἀπὸ ποῦ. 
γ΄ ἀρχίσω ἁπαντῶντας. 

"Ίσως δὰ μποροῦσα ν΄ ἀρχίσω μὲ τὴ βεβαίωση ὅτι 
δεωρῶ τὸ ἐγχείρημά μου. σὰν ἀπόλυτα ἀβλαβὲς καὶ ἁκίν- 
δυνο. Αὐτὴ. τὴ φορὰ ἥ ὑπερεκτίμηση τῆς γόησης δὲν 
προέρχεται. ἀπὸ μένα Αν οἵ ἄνθρωποι εἶναι πραγµατι- 
πὰ τέτοιοι ὅπως τοὺς. περιγράφουν οὗ ἐχθροί μου---καὶ δὲ 
βρίσκω νὰ ἔχω, καμμιὰ ἀντίρρηση -- δὲν ὑπάρχεν. κανένας 
πίνδυνος νὰ χάσει τὴν πίστη, του ἕνας πιστὸς παρασυθ- 
μέγος ἁπὸ᾽ τὰ ἐπιχειρήματά µου. Εξ ἄλλου, δὲν. εἶπα ᾽ 
τίποτε ποὺ νὰ μὴν ἔχει εἰπωδεῖ πρωτύτερα 'ἀπὸ ἅλ- 
ολους ἀνθρώπους πιὸ ἁρμόδιους ἀπὸ μένα καὶ μὲ μεγαλύ- 
τερῃ πληρότητα, δύναμη τω εὐγλωττία. Τὰ. ὀγόματα αὖ- 
τῶν τῶν ἀνὺ ρώπων εἶναι πασίγγωστα, . δὲ δὰ τ' ἄνα- 
φέρω, γνατὶ δὲ δὰ ἤδελα γὰ νομισδεἴ πὼς ἔχω τὴν ἁπαί- 
τηση νὰ λογαριάζουµαι κ΄ ἐγὼ ἰσάξιός τους, Περιορί-. 
σημα στὸ γὰ “προσθέσω όν πριτικὴ τῶν μεγάλων 
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προδρόµων μου μερικὲς ψυχολογικὲς βάσεις καὶ αὐτὸ 


- εἶναι τὸ νέο τῆς δικῆς μου συμβολἩ ῆς. ᾽Αλλὰ κανένας δὲ 


θὰ μποροῦσε νὰ ἐλπίζει ὅτι ἥ μικρῇ αὐτὴ προσθήκη. 


᾿ἀρχεῖ γιὰ νὰ ἐπιτύχει ὅὕ, τι δὲν ἐπέτυχαν οἱ προγενέστερες 


:ἀπόπειρες. Ῥέβραια, δὰ ἵ ταν δικαιολ. ογηµένος ἐκεῖνος, ποὺ: 


δὰ μὲ ρωτοῦσε γνατὶ γοάφωῳ πράγματα, γιὰ τὰ ὁποῖα 
:εἶμαι σίγουρος ὅ ὅτι δὲ δὰ φέρουν. ἀποτέλεσμα. ᾽Αλλὰ. 
στὸ δέμα αὐτὸ δὰ ξανάρθουμε πιὸ κάτω. 

ὍὉ μόνος ἄνὕρωπος, τὸν ὁποῖο μπορεῖ νὰ βλάψει 
: αὐτὴ ἥ πραγματεία, εἶμαι ἐγώ. Ἑτοιμάζουμαι γ) ἀκούσω 
υτὶς πιὸ ὁυσάρεστες κατηγορίες' ξαίρω πὼς δὰ μὲ κατη- 


Ὑορήσουν ὅτι εἶμαι ἐπιπόλαιος καὶ στενοκέφαλος, ὅτι. 


δὲν ἔχω ἴχνος ἰδεαλισμοῦ ἐπάνω μὀὸν καὶ ὅτι δὲν ἅντι- 
᾿λαμβάνομαι τν ἀνώτερα συμφέροντα. τῆς ἄν δρωπότητος. 
:᾽Αλλὰ πρῶτα- πρῶτα αδτὲς οὗ ἐπιθέσεις δὲν εἶναι κάτι. 
τὸ καινούργιο γιὰ μένα᾽ ἔπειτα, ὕταν κανείς, ἀπὸ παιδὶ 
ἄκόμα, στάθηκε πάνω ἀπὸ τὴν ἀποδοκιμασία . τῶν συγ- 


χρόνων του, δὲ βλέπω πῶς δὰ μποροῦσε νὰ τὸν ἔνδια-- 


φέρει ἡ ἀποδοκιμασία αὐτὴ ὅταν πιὰ ἔχει γεράσει καὶ 
δρ πὼς δὲν εἶναι δυνατὸ νὰ τοῦ κάνει τίποτε, οὔτε ἥ, 
εὔνοια, οὔτε ἡ δυσμένεια τῶν ἀνθρώπων. ᾽Αλλοιῶς ᾿ ἦταν 
Ὁ στὰ παλιότερα χοόνια᾽ τότε τέτοιες ἐνέργειες σᾶς ἔξα- 
Γ σφάλιξαν τὴ συντόμευση τῆς ζωῆς καὶ σᾶς ἔδιναν ἁμέσως, 


την. εὐκαιρία νὰ κάνετε προσωπικες παρατηρήσεις πάνω. 
σαν μέλλουσα ζωή. Αλλά. πέρασαν πιὰ ἔκεῖνα τὰ χοόνια΄ η 


"σήµερα τέτοια ἔρ γα εἶναι ἀκίνδυνα γιὰ τὸ συγγραφέα. 

Τὸ πολὺ μπορεῖ γ᾿ ἀπαγορευθεῖ ἡ ἥ μετάφραση καὶ κυκλο- 
τφορία τοῦ βιβλίου τουσ’ αὐτὴ Ἡ σ᾿ κείνη τὴ χώρα. Ἐν-- 
νοεῖται ὅτι αὐτὸ θὰ συμρεῖ σ᾽ ἐκεῖνες ἀκριβῶς τὶς χῶρες. 
ποὺ δὲν ἄμφιβάλλουν γιὰ τὸν "ὑψηλὸ πολιτισμό τους. 


. Αλλὰ ὅταν κανένας Έχει γίνει συνήγορος τῆς ἀπάργησης. 


τῶν πόδων καὶ τῆς ὑποταγῆς στὸ πεπρωμένο, πρέπει νὰ. 


7 Ῥαΐρει γὰ ὑποφέρει χι’ αὐτὰ τὰ κακά, : 


δημοσίευση, λοιπόν, αὐτῆς τῆς μελέτης δὲ μπορεῖ 


ας γὰ βλάψει κανένα ; : Ἡρόσωπο δὲ βλάπτει κανένα, ἀλλὰ" 


λάπτει μιὰν ὑπόθεση : τὴν ὑπόθεση τῆς . ψυκαγάλυσης.. 
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Ἡ ψυχανάλυση, σὰν ἀναμφισβήτητο δημιούργημά μου, 
προκάλεσε τὴν πρὸς ἐμένα δυσπιστία καὶ δυσµένεια᾽ τώρα 
ποὺ διατυπώνω τόσο δυσάρεστες γνγῶμες, οἵ διάφοροι ἄν- 
ὕρωποι δὲ δὰ δυσκολευθοῦν νὰ µεταῦδέσουν τὰ δυσμενῆ 
συναισθήματά τους ἀπὸ ἐμένα στὴν ψυχανάλυση. Τώρα 
μποροῦμε νὰ δοῦμε, δὰ ποῦν, ποῦ ὃὅδηγεῖ ἢ ψυχανάλυση, 
"Ἡ µάσκα ἔπεσε: ἢ ψυχανάλυση ὅδηγεῖ στὴν ἄρνηση τοῦ 
δεοῦ καὶ κάῦε ἠδικοῦ ἰδεώδους, ὅπως τὰ ὑποψιαζόμασταν 
ἀπὸ καιρό. Τιὰ νὰ μᾶς παραπλανήσει, γιὰ νὰ μὴ µπο- 
οέσουμε νὰ δικρίνουµε τοὺς ἁπώτερους σκοπούς της, μᾶς 
ἔκανε νὰ πιστεύουμε ὅτι δὲν ἦταν «κοσμοθεωρία» καὶ. 
ὅτι ποτὲ δὲ μποροῦσε νὰ γίνει. 

"Ὅλη αὐτὴ ἤ φασαρία δὰ μὲ δυσαρεστοῦσε πραγµα- 
τικὰ γιατὶ ἔχω πολλοὺς συνεθγάτες, μεταξὺ τῶν ὁποίων 
ὥρισμένοι δὲ συμμερίζονται τὶς γνῶμες µου πάνω στὸ 
ὑρησκευτικὸ πρόβλημα, ᾽Αλλὰ ἡ ψυχανάλυση ὣς τώρα 
τἄβγαλε πέρα μ᾿ ἕνα σωρὸ θύελλες καὶ πρέπει νὰ ἔκτεὺεῖ 
καὶ σ' αὐτὴν ἁκόμα,. 

μεἱ ψυχανόλυση εἶναι στὴν οὐσία της μιὰ μέδοδος 
ἔρευνας, ἕνα ἁμερόληπτο ί ὄργανο, κάτι σὰν τὸν ἄπειρο- 
στικὸ λογισμό, λόγου χάρη. "Αν, μὲ τὸ λογισμὸ αὐτὸν 
ἕνας φυσικὸς. ἀνεκάλυπτε ὅτι ἢ γῆ, ὕστερα ἀπὸ ἕνα ὥρι- 
σμένο χοονικὸ διάστηµα, δὰ ἐξαφανισδεῖ, δύσκολα δὰ 
τολμοῦσαν γ ἀποδώσουν καταστρεπτικὲς τάσεις. στὸν 
ἀπειροστικὸ λογισμὸ καὶ νὰ τὸν προγράψουν ὕστερ' ἀπὸ - 
αὐτό, Τίποτε ἀπὸ ὅσα εἶπα ἐδῶ ἐναντίον τῆς ἄντικειμε- 
γικῆς ἀξίας τῆς Ὀρησκείας, δὲν εἶχε ἀνάγκη τῆς ψυ- 
χανάλυσης ὅλα αὐτὰ εἶχαν ἤδη εἰπωθεῖ ἀπὸ ἄλλους 
πολὺ πρὶν νὰ φανεῖ ἢἤ ψυχανάλυση. "Αν μὲ τὴν ἔφαρ- 
μογὴ τῶν ψυχαναλυτικῶν μεδόδων. συνάγεται καὶ ἕνα. 
ἐπὶ πλέον ἐπιχείρημα ἑναντίον τῆς ἀντικειμενικῆς ἀξίας 
τῆς ὑρησκείας, πόσο τὸ χειρότερο γιὰ τὴ ὑρησκεία᾽ ἀπ᾿ 
τὴν ἄλλη μεριὰ ὅμως καὶ οἳ ὑπερασπιστὲς τῆς Ὀρησκείας 
δὰ ἓ ἔχουν δικαίωµα νὰ χρησιμοποιήσουν τὴν ψυχαγά- 
λυση γιὰ νὰ κρίνουν οτὴν ἀξία της τὴ συναισθηματικὴ 
σημασία τῆς ὑρησκευτικῆς διδασκαλίας. | 
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"Συγεχίζω τὴν ὑπεράσπισή μου: ἧ Ὀρησκεία προσέ- 

-ΦερΕ, ἀναμφισβήτητα, μεγάλες ὑπηρεσίες στὸν πολιτισμό, 

"συνέβαλε πολὺ στὴν καταδάµαση τῶν ἀντικοινωνικῶν 

- ἐνστίκτων, ἀλλὰ δὲ μπόρεσε νὰ προχωρήσει ἀρκετὰ σ᾿ 

αὐτὸν τὸν τοµέα. ᾿Επὶ Χιλιάδες χρόνια κυβέρνησε τὶς 

ον ἀνθρώπινες. κοινωνίες᾽ στὸ διάστηµα αὐτὸ εἶχε ὅλον 

ο τὸν παιρὸ γὰ δείξει τὶ μπορεῖ γὰ κάνει, 'Αν εἶχε κατορ- 

δώσει νὰ κάνει εὐτυχῆ τὴν πλειοψηφία τῶν ἀνδρώπων, 

"νὰ τοὺς παρηγορήσει, νὰ τοὺς συμφιλιώσει μὲ τὴ ζωή, 

γὰ τοὺς. μεταβάλει σὲ στηρίγματα τοῦ πολιτισμοῦ, σὲ κα- 
γενὸς τὸ μυαλὸ δὲ θά ἐ ἐρχόταν ἡ ἰδέα γιὰ μιὰ μεταβολὴ 

Ό κης σημερινῆς κατάστασης τῶν πραγμάτων. 

᾽Αλλὰ ἀντὶ αὐτοῦ τί βλέπουμε; Ἓνας καταπληκτικὸς 

τ ἀριθμὸς ἀνδρώπων εἶναι δυσαρεστημένος ἀπὸ τὸν πο- 

 λιτισµό, ἔχει γίνει δυστυχισµέγος μ΄ αὐτόν, τὸν αἶσθδά- 

3 γεται σὰ Ὀυγὸ που πρέπει γ΄ ἀποτινάξει., Καὶ αὐτοὶ οἵ 

-' ἄνδρωποι ἢ κάνουν ὅμτι περνᾶᾷ ἅπ᾽ τὸ χέρι τους γιὰ νὰ 
| ᾿.µεταβάλουν αὐτὸν τὸν πολιτισμὸ Ἰ ἢ ὁδηγοῦν τόσο μακρυὰ 

Ἱ την ἐχδρότητά τους πρὸς αὐτόν, ὥστε οὔτε ὑδέλουν ν΄’ 

"ἀκούσουν γιὰ πολιτισμὸ καὶ γιὰ καταστολὴ τῶν ἓγ- 
στίχτωγ. 

ο θὰ μᾶς ἄντείπουν ἐεδῶ ὅτι, ἡ κατάσταση αὐτὴ προέρ- 
χεται κυρίως ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ἤ Ῥρησκεία ἔχει χάσει 
"ἕγα µέρος τῆς ἐπιρροῆς τῆς πάνω στὶς μᾶζες ἐξ αἰτίας 

τῶν ἀξιοθρηνήτων συνεπειῶν τῆς ἔπιστημογνικῆς πρού- 

ου, θὰ κρατήσουμε ὑπὸ σημείωση τὴν ὁμολογία αὐτὴ 
καὶ τὶς δικαιολογίες ποὺ τὶς δίνουν γιὰ γὰ τὴν. χοησιµο- 
.ποιήῄσουμε ἀργότερα. Ἰ᾽Αλλὰ Ἡἢ ἀντίρρηση, αὐτὴ καὺ᾽ 

"αυτήν, δὲν ἓ ἔχει καμμιὰ δύναμη. 

Ἠἶναι πολὺ ἀμφίβολο ἂν οἳ ἄνδρωποι, τὸν παιρὸ. ποὺ 
Ἡ Ἀρησκεία βασίλευε σὰν ἀπόλυτος κυρίαρχος, ἦταν στὸ 
:. σύγολό τους εὐτυχέστεροι ἀπὸ σήμερα᾽ ὁπωσδήποτε ὅ ὅμως 
δὲν ἦταν ἠδικώτεροι. ᾿ Ἠξαιραν πάντα τὸν τρόπο νὰ μετα- 

{λλουν τὶς Ὀρησκευτικὲς προσταγὲς σὲ ὀξωτερικοὺς τύ- 
ους, καὶ νὰ ἐμπαίζουν ἔτσι τὶς βαθύτερες ἠδικὲς προ- 
έσεις τῶν προσταγῶν αὐτῶν. Καὶ οἳ παπάδες, ποὺ ἔργο 
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τους ῆταν γὰ ἐπαγρυπνοῦν στὴν τήρηση τῆς θρησκείας, | 


δὲν ὀκνοῦσαν νὰ Ὑίνονται συνένοχοι αὐτῆς τῆς παραποίη- 
σης. Ἡ ἀγαὺ ότητα τοῦ δεοῦ παρέλυσε τὴ δικαιοσύνη του. 


᾽Αμάρταναν, κατόπιν κουβαλοῦσαν προσφορὲς ἢ καὶ μετα- 


νοοῦσαν, καὶ ἄνακτοῦσαν τὴν ἐλευθερία τους γιὰ νὰ 
ἁμαρτήσουν πάλι. Ὁ ρωσσικὸς μάλιστα μυστικισμὸς 
ἔφτασε µέχοι τοῦ σημείου νὰ διδάσκει ὅτι τὸ ἁμάρτημα. 


εἶναι ἁπαραίτητο γιὰ ὅποιον Θέλει νὰ χαρεῖ ὅλες τὶς εὖ- 


λογίες τῆς θείας χάριτος, ὅτι τὸ ἁμάρτημα εἶναι, κατὰ - 


βάδος, Έργο, εὐχάριστο στὸ ὑεό, Εΐναι γνωστὸ σ’ ὅλους 
ὅτι οἱ παπάδες μόνο μ” αὐτὲς τὶς μεγάλες ὑποχωρήσεις 


μσρὸς στὰ ἔνστικτα τῶν ἀνδρώπων μπόρεσαν νὰ διαιω- 


γίσουν τὴν ὑποδούλωση τῶν μαζῶν στὴ ὑρησκεία. Μόνο: 
ὁ δεὸς εἶναι ἰσχυρὸς καὶ ἄναμάρτητος, ἔλεγαν' ὁ ἄνδόώνος 
εἶναι ἀδύνατος καὶ ἁμαρτωλός. ᾽Ανέκαθεν ἡ ἢ ἀνηῦδικότητα. 
ν βρῆκε τόση ὑποστήριξη στὴ δρησκεία, ὅσο τουλάχιστο 
-καὶ ἡ ἠθικότητα, Αν αὐτὸ ποὺ ἐπέτυχε ἤ δρησπεία γιὰ 


μα κ μα η 


'γὰ κάνει εὐτυχισμένους τοὺς ᾿ ἀνδρώπους--τὸ νὰ τοὺς: 


προσαρμόσει, δηλαδή, ΄ στὸν πολιτισμὸ καὶ νὰ ἐπιβάλεν 
ἕναν ἡδικὸ αὐτοέλεγχο--- δὲν ἔ Έχει τόση µεγάλη ἀξία, τότε 


τίθεται τὸ ἐρώτημα : : δὲν ἓ ἔχουμε ἄραγε µεγαλοποιήσεν 


| τὴν ἀνάγκη τῆς ὑρησκείας. καὶ εἴμεδα δικαιολογηµένοι, 


ο γὰ δεμελιώνουμε ἁπάνω της τὶς ἀπαιτήσεις τοῦ πολι”. 


υτισμοῦ ; 


| Ἅλε. σκεφθεῖ καγεὶς τὴ σημεριγὴἡ Κατάσταση τῶν πραγ-. 
“μάτων, ποὺ δὲ μπορεῖ νὰ τὴν ἀγνοήσει, ᾿Ακούσαμε την 
ὅμολογία: ἤ ὑρησκεία δὲν ἐ ἔχει πιὰ πάνῳ στοὺς ἀνδρώπους: . 


| τὴν ἴδια ἓ Επιρροῇ: ποὺ εἶχε ἄλλοτε. (Πρόκειται. γιὰ τὸν. 
εὐρωπαϊκὸ χοιστιανικὸ πολιτισμό). Καὶ δὲν τὴν ἔχει πιά, 
ὄχι γιατὶ οἳ ὑποσχέσεις ποὺ δίνει στοὺς ἀνδοώπους ἔγιναν 


λιγώτερο δελεαστικές, ἀλλὰ γιατὶ φαίνονται τώρα λιγώ- | 


τερο. ἀξιόπιστες. Πρέπει νὰ τὸ παραδεχδοῦμε : ἡ αἰτία. 
αὐτῆς τῆς ἐξέλιξης εἶναι ἢ ἔνίσχυση. τοῦ ἐπιστημονίκοῦ., 
πνεύματος στ ἀνώτερα στρώματα τῆς ἀνδρωπίνης ποι- 
γωγίας (ἄἴσως νὰ μὴ εἶναι ἣ μόνη). Μ κριτικὴ σιγὰ-σιγᾶ. 
ἑλάττωσε τὴν πειστικὴ δύναμη τῶν ὑρησκευτικῶν δοκου-- 
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᾽μένίων, οἵ φυσικὲς ἐπιστῆμες ἀποκάλυψαν τὶς πλάνες 


ο ποὺ περιέχουν αὐτά, καὶ οἳ μέθοδες τῆς συγκριτικῆς 


-;ἔρευνας φανέρωσαν τὴ μοιραία ὁμοιότητα ποὺ ὑπάρχει 


- μεταξὺ τῶν ὑρησκευτικῶν ἰδεῶν ποὺ σεβόμεδα καὶ τῶν 
' πνευματικῶν δημιουργηµάτων τῶν πρωτογόγων ἐποχῶν 


παὶ λαῶν. 
Τὸ ἐπιστημονικὸ πνεῦμα τηρεῖ ὥρισμέγη στάση ἀἁπέ- 


νανγτι τῶν προβλημάτων αὐτοῦ τοῦ κόσμου, ἀπέναντι 


τῶν ὑρησκευτικῶν προβλημάτων σταματᾷ γιὰ μιὰ στιγ- 


μή, διστάζει, καὶ τέλος ἀποφασίξει γὰ περάσει καὶ 


αὐτῶν τὸ κατῶφλι. Ἡ πορεία αὐτὴ δὲν ξαΐρει ἐμπόδια: 


.ὅσο αἲξ Ἑάνουν οἵ ἄν ὃρωποι στοὺς ὁποίους γίνονται προσι- 


τοὶ οἱ άλνροὶ τῆς γνώσης, τόσο καὶ μεγαλώνει ἥ τάση 
ἐγκατάλειψης τῆς Ὀρησκευτικῆς πίστης : στὴν ἀρχὴ 
προσβάλλονται οἳ πιὸ ἀχρείαστες καὶ ἀνόητες ἀπαιτήσεις 
τῆς πίστης' κατόπιν δέ, μὲ. τὴ σειρά τους, καὶ οἳ πιὸ ὃε- 
μελιώδεις. Ἡ ἀναπόφευκτη μετάβαση πραγματοποιεῖται 


Ἀ ἄδόρυβα μὲ τὴ βοήδεια ἡμιμέτρων καὶ μπαλωμάτων. 


Ὅ πολιτισμὸς δὲν ἔχει νὰ φοβηδεῖ τίποτε ἀπὸ τοὺς 
Χαλλιεργημέγους ἀνδρώπους καὶ τοὺς πγευματικοὺς Εργά- 
τες. Αὐτοὶ ὃ” ἀντικαταστήσουν ἀδόρυβα τὰ δρησκευτικὰ 
κίνητρα γιὰ μιὰ πολιτιστικὴ συμπεριφορά, μὲ ἄλλα χί- 
γητρα ἐγκόσμιου χαρακτῆρα ἓξ ἄλλου εἶναι καὶ οἵ ἴδιοι 
κατὰ μέγα μέρος φορεῖς πολιτισμοῦ. ᾽Αλλὰ δὲ συμβαίνει 
τὸ ἴδιο καὶ μὸ τὸ μεγάλο πλῆὃος τῶν ἄγραμμάτων, τῶν 
καταπιεζοµένων, ποὺ ἔχουν λόγους νὰ εἶναι ἐχὃροὶ τοῦ 
πολιτισμοῦ. Ἐνόσω δὲν παίρνουν εἴδηση ὅτι δὲν πιστεύει 


πιὰ ὅ ᾿χόσμος σὲ δεό, ὅλα πᾶνε καλά. ᾽Αλλὰ τὸ μαθαί- 
Ὑουν ἆ ἀναπόφευκτα, χι ἂν ἁκόμα δὲ δημοσιευδεῖ αὐτὸ τὸ 


ἔργο. Καὶ εἶναι ἔτοιμοι νὰ δεχδοῦν τὰ πορίσματα τῆς 
ἐπιστημογικῆς σκέψεως χωρὶς γι ἀντάλλαγμα, «γ. ἄνα- 
πτυχὸ εἴ μέσα τους ἥ ἐξέλιξη ἐκείνη, στὴν ὁποία -ὁδηγεῖ 
τὸ ἀνθρώπινο πνεῦμα ἥ ἐπιστημονικὴ σκέψη. Δὲν ὑπάρχει 
τότε κίνδυνος νὰ ἀτυπήσουν αὐτὰ τὰ πλήδη, μὲ τὴν 
ἐχδρότητα ποὺ ἔχουν πρὸς τὸν πολιτισμό, τὸ ἀσδεγνὲς. 
σημεῖον ποὺ ἀνεκάλυψαν στὸν τύρανγό τους ; Δὲν ἔπι- 


Τὸ μέλλον μιᾶς αὐταπάτης τ 
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τρέπεται νὰ σκοτώσεις τὸν πλησίον σου γιὰ µόνο τὸ λόγο 
ὅτι ὅὃ ἆγαδὸς δεὸς τὸ εἶχε ἀπαγορέψει καὶ θὰ ἐξεδικεῖτο 
σχληρὰ τὸ φόνο σ᾿ αὐτὴν ἢ στὴν ἄλλη ζωή: σήµερα μα- 
ὈῬαίνουμε ὅτι δὲν ὑπάρχει ἆγαδὸς δεός, ὅτι δὲν ἔχουμε 
γὰ φοβόμαστε τὴν ἐχδίκησή του) σκοτώγουµε, λοιπόν, 
χωρὶς κανένα ἐνδοιασμὸ τὸν πλησίον µας καὶ λογαριαζό- 
μαστε μὸ τὴν ἐγκόσμια ἐξουσία. "Ετσι Ἡ πρέπει νὰ συγ: 
κρατοῦνται διὰ τῆς βίας τὰ ἐπίφοβα αὐτὰ πλήθη καὶ νὰ 
μὴ τοὺς δίνεται καμμιὰ εὐκαιρία διανοητικῆς ἀφύπνι- 
σης, ἢ πρέπει ν΄ ἀναδεωρηδοῦν ἒχ θεμελίων οἳ σχέσεις 
τοῦ πολιτισμοῦ μὲ τὴ Ὀρησκεία. 


μεεε! 


Θὰ μποροῦσε κανεὶς νὰ περιμένει ὅτι ἢ ἐκπλήρωση 
αὐτοῦ τοῦ σκοποῦ δὲ δὰ συναντοῦσε ξεχωριστὲς δυσκο- 
λίες. Εἶναι ἀλήδεια ὅτι μ’ αὐτὸ τὸν τρόπο ὃ᾽ ἁπαργιού- 
'μασταν κάτι, ἀλλὰ δὰ κερδίζαµε ἴσως περισσότερα ἀπ 
ὅσα δὰ χάναµε καὶ Ὁ' ἀποφεύγαμε ἕνα µεγάλο κίνδυνο. 
᾽Αλλὰ φοβοῦνται, σὰ νὰ ἐπρόκειτο μὲ τὰ µέτρα αὐτὰ 
νὰ ἔκτεδεῖ ὅὃ πολιτισμὸς σ᾿ ἕναν ἁκόμη µεγαλύτερο κίν- 
δυγο. "Όταν ὁ ἅγιος Βονιφάτιος πελεκοῦσε τὸ ἱερὸ δέν- 
ὃρο τῶν Σαξώνων, ὅλοι ὅσοι ἦσαν παρόντες περίμεναν 
ὅτι δὰ γινότανε κανένα τρομακτικὸ συμβάν, ποὺ δὰ τι" 
μωροῦσε τὴν ἀσέβεια, Δὲν ἔγινε ὅμως τίποτε καὶ οὗ 
Σάξωνες βαπτίσθηκαν. 

Δὲν ὑπάρχει καμμιὰ ἀμφιβολία ὅ ὅτι ὁ πολιτισμὸς γιὰ 
τὸ συμφέρον τῆς σὐμβίωσης τῶν ἀνθρώπων, ἑδέσπισε 
τὴν ἀπαγόρευση τοῦ φόγου τοῦ πλησίον, ὅταν τὸν µι- 
σοῦμε, ὅταν μᾶς ἐνοχλεῖ ἢ ὅταν ὀρεγόμεῦδα τ᾽ ἀγαδά 
του. Γιατὶ ὁ φονιᾶς θὰ ἐπέσυρε τὴν ἐκδίκηση τῶν συγ- 
γενῶν τοῦ δύματος καὶ τὸ βουβὸ φνόνο τῶν ἄλλων ποὺ 
γοιώδουν µέσα τους ἐπίσης μιὰ ἐσωτερικὴ παρόρμηση 
γιὰ παρόμοιες βιαιότητες. Δὲ δὰ “μποροῦσε, λοιπόν, νὰ 
'χαρεῖ ἐπὶ πολὺ τὴν ἐκδίκησήτου ἢ τὴ λεία του, ἀλλὰ δὰ 


Ὅπονοσνα» 


ο --ᾱ-υ---- .. -µώτπτ 
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"εἶχε ὅλες τὶς πιθανότητες νὰ σκοτωῦδεῖ καὶ αὐτὸς πολὺ 


γρήγορα. Αν κατώρῦθωνε νὰ προφυλαχὺδεῖ, χάρη σ᾿ 
ἐξαιρετικὴ δύναμη καὶ σύνεση, ἀπὸ ἕνα μεμονωμένο 
ἐχὃρό, δὰ ὑπέκυπτε σὲ μιὰ συνωμοσία ἄντιπάλων, ἔστω 
καὶ λιγώτερο ἰσχυρῶν ἀπὸ αὐτόν. "Αν δὲν ἐξυφαίνετο μιὰ 
τέτοια συνωμοσία, ὅ φόνος δὰ διεδέχετο τὸ φόνο ἐπ᾽ 
ἄπειρο καὶ οἵἳ ἄν δρωποι δὰ ἀλληλοεξοντώνοντο. Θὰ ἔπι- 
κρατοῦσε μεταξὺ τῶν ἁτόμων Ἡ ἴδια κατάσταση πραγ- 
μάτων ποὺ ἐπικρατεῖ ἁκόμα στὴν Κορσικὴ μεταξὺ τῶν 
οἰχογεγειῶν καὶ ποὺ ἐπέζησε, γενικά, μεταξὺ τῶν ἐδνῶν, 


| Ἡ ἔλλειψη ἀσφάλειας καὶ ὁ ἴδιος κίνδυνος γιὰ ὄλους, 


ἐγώγει τοὺς ἀνδρώπους σὲ κοιγωγία, ποὺ ἀπαγορεύει 


"στὸ ᾿ἄτομο νὰ σκοτώνει, ἀλλὰ ποὺ ἐπιφυλάσσει γιὰ τὸν 


ξαυτό της τὸ δικαίωμα γὰ σκοτώνει ἐκεῖνον ποὺ παρα- 
βαίνει αὐτὴ τὴν ἀπαγόρευση. Τότε ἤ πράξη αὐτὴ εἶναι 
δικαιοσύνη, καὶ ποινή. 

Ἐν τούτοις δὲ γνωστοποιοῦμε στοὺς ἄλλους τὴ λο- 
γικὴ αὐτὴ αἰτία τῆς ἀπαγόρευσης τοῦ φόνου' τοὺς διδά- 
σχουµε ὅτι τὴν ἀπαγόρευση αὐτὴ τὴν ἔχει ψηφίσει ὁ 
Ῥεός. ᾿Ἐπιτρέπουμε στὸν ἔαυτό µας νὰ μαντεύουμε τὶς 
ἐπιθυμίες. του καὶ βρίσκουμε. ὅτι δὲ δέλει γὰ ἆλληλοεξον- 
τωὺοῦν οἳ ἄν ὃρωποι. Μ᾽ αὐτὸ τὸν τρόπο ἐπενδύουμε τὴν 
πολιτιστικὴ ἁπαγόρευση μὲ μιὰ ξεχωριστὴ ἐπισημότητα, 
ἀλλὰ διατρέχουµε τὸν κίν δυνο νὰ ἐξαρτήσουμε τὴν τή- 
ϱησή της ἁπὸ τὴν. πίστη στὸ Θεό. Αν σταματήσουμε 
αὐτὴ τὴ δουλειά, ἂν πάψουµε γ ἀποδίδουμε οτὸ Θεὸ τὶς 


| δικές μας ἐπιθυμίες καὶ περιορισθοῦμε νὰ στηρίζουμε 


τὴν πολιτιστικὴ ἁπαγόρευση σὲ κοινωνικὲς ἀνάγχες, 
καταργοῦμε ἔτσι τὸν ἱερὸ χαρακτῆρα της, ἁλλὰ καὶ γλυ- 
τώνουμε ἀπὸ ἕναν κίνδυνο. ᾿Εκτὸς ὅμως ἀπὸ αὐτό, 
ὑπάρχει χι ἄλλο ἕνα πλεονέκτημα σ’ αὐτὴ τὴν τακτική. 

χαρακτῆρας τοῦ ἱεροῦ, τοῦ ἀπαραβιάστου, τοῦ ὕπερβα- 
τικοῦ, ἔχει μεταδο δεῖ σὰν μόλυσμα ἀπὸ μερικὲς σπά- 
χιες, δλ]ὰ σημαντικὲς ἀπαγορεύσεις, σ᾿ ὅλες τὶς ἄλλες 
πολιτιστικὲς ὁ ἁπαγορεύσεις, στοὺς νόμους καὶ στοὺς κο- 
Ὑόνες, Ὅ Φφὠτοστέφαχνος ὅμως αὐτὸς δὲ διατηρεῖται ἓ ἐπὶ . 
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πολύ, γιατὶ οἱ δευτερεύουσες αὐτὲς ἀπαγορεύσεις ἔξουδε- 
τερώνονται ἁμοιβαῖα, εἶναι τὶς περισσότερες φορὲς ἄντι-. 


Φφατικὲς ἀνάλογα μὲ τὶς χῶρες καὶ μὲ τὶς ἐποχὲς καὶ 
φέρνουν ὅὕλες τὴ σφραγίδα τῆς ἀνθρώπινης ἀτέλειας. 
Μπορεῖ κανεὶς εὔκολα νὰ διακρίνει στὶς ἁπαγορεύσεις 
αὐτὲς τὶ ὀφείλεται σὲ ἀνόητους φόβους, τὶ ἀποτελεῖ ἕἔκ- 
φραση ταπεινῶν συμφερόντων καὶ τὶ πηγάζει ἀπὸ ἔσφαλ- 
μένους συλλογισμούς. Ἡ κριτική, στὴν ὅποία εἵμαστε 
ὑποχρεωμένοι νὰ τοὺς ὑποβάλουμει ἐλαττώνει σὲ µεγάλο 
βαὺμὸ τὸ σεβασμὸ τὸν ὀφειλόμενο σ᾿ ἄλλες πολιτιστι- 
πὲς ἁπαιτήσεις πιὸ δικαιολογηµένες. Ἠπειδή, λοιπόν, εἷ- 
γαι κάπως ντελικάτη δουλειὰ νὰ «Ἑεχωρίσουμε τὶ ἔχει 
προστάξει ὅ ἴδιος ὅ δεὸς καὶ τὶ πηγάζει ἀπὸ τὴν αὖὐδεν- 
τία ἑγὸς πανίσχυρου κοιγοβουλίου ἢ ἑνὸς ἀνωτάτου ἅἄρ" 
χοντος, δὰ ἦταν πολὺ προτιμότερο ἂν ἀφήναμε τὸ δεὸ 


5/ 2ο μοι . ς , τν 9ἱ ς , 5 
ἔξω ἀπὸ τὴν ὑπόῦὓεση καὶ ἂν ὁμολογούσαμε ἔντιμα. 


τὴν καῦδαρὰ ἀνθρώπινη προέλευση ὅλων τῶν ὑδεσμῶν 
καὶ τῶν ὑπαγορεύσεων τοῦ πολιτισμοῦ. Τὴν ἴδια στιγμὴ 
ποὺ Όὰ ἔχαναν κάῦε δικαίωµα νὰ διεκδικοῦν μιὰ δεία 
προέλευση, δὰ ἔπαυαν νὰ εἶναι τόσο σκληροὶ καὶ τόσο 
ἀμετάβλητοι αὐτοὶ οἱ νόμοι καὶ οἳ κανόνες. Οἵ ἄνδρῳ- 
ποι θὰ Εγίνοντο ἴκανοὶ νὰ καταλάβουν ὅτι οἳ ἅπαγο- 
ρεύσεις αὐτὲς δὲν ἔγιναν γιὰ νὰ τοὺς τυραννοῦν, ἀλλὰ 
γιὰ τὸ δικό τους συμιφέρο καὶ ἑἔπομένως δὰ τηροῦσαν 
ἀπέναντί τους στάση περισσότερο φιλικὴ καὶ ἄντὶ νὰ 
κυττάζουν πῶς Όὰ τὶς καταργήσόὸυν δὰ προσπαθοῦσαν 
µόνο νὰ τὶς βελτιώσουν. Αὐτὸ ὃ ἀποτελοῦσε ἕνα τερά- 
στιο βῆμα προόδου πρὸς τὴ συμφιλίωση μὸ τὴν καταπί- 
εση, ποὺ ἄσκεῖ ἀπάνω τους ὅ πολιτισμός. 

ἸΑλλὰ ἡ συνηγορία µας γιὰ τὴν καθαρὰ λογικὴ ὃε- 
µελίωση τῶν πολιτιστικῶν ἀπαιτήσεων,δηλαδὴ γιὰ τὴν ᾱ- 
ναγωγήτους,στὴν κοινωνικὴ ἀνάγκη, ταράσσεται ἕα- 
φγικὰ ἀπὸ μιὰ ἀμφιβολία, Διαλέξαμε γιὰ παράδειγµα 
τὴν παταγωγὴ τῆς ἁπαγόρευσης τοῦ φόνου. Ἑ ἔκθεση 
ποὺ κάναμε ἀνταποκρίνεται ἄραγε στὴν ἱστορικὴ ἁλή- 
Όεια ; Φοβούμεθα ὅτι δὲν ἀνταποκρίνεται. Ἡ ἔκθεσή, 


Μακ. Ἀ 4) 


ν κ 


µας μοιάζει μᾶλλον μ’ ἕνα λογικὸ κατασκεύασμα. Μὲ 
τὴ βοήθεια τῆς ψυχανάλυσης µελετήσαµμε προσεχτικὰ 
τὸ σημεῖο αὐτὸ τῆς ἱστορίας τοῦ πολιτισμοῦ καὶ εἴμα- 


. στε ἀναγκασμένοι νὰ ὁμολογήσουμε ὅτι στὴν πραγµατι- 


΄ ’ 3 α -” . ΄ Λ . 
χότητα συνέβηκαν ἀλλοιῶς τὰ πράγματα. Τὰ καθαρὰ 


λογικὰ κίνητρα, ἁκόμα καὶ στὸ σημερινὸ ἄνθρωπο, δὲν 


προσφέρουν µεγάλη ὑπηρεσία ἐναντίον τῶν ἐνστικτῳ- 
ὃῶν παρορμήσεων. Πόσο ἀνίσχυρα δὰ ἦσαν στὸ ἄνδρώ- 
πινο κτῆνος τῶν πρωτογόνῶων χοόνων ! Ίσως οἳ ἄπόγο- 
γοί του νὰ ἐξακολουθοῦσαν ἁκόμη νά ἆἄλληλοεξον- 
τώνονται χωρὶς διακοπή, ἄν, ἀνάιιεσα σ᾿᾽ ὅλους αὐτοὺς 


᾿ποὺς φόνους, δὲ συνέβαινε ἕνας --ὃ φόνος τοῦ πρωτόγο- 


νου πατέρα---ποὺ προκάλεσε μιὰν ἀκαταμάχητη καὶ μὲ 
Βαθύτατες συνέπειες συναισθημιατικὴ ἀντίδραση. Ἡ ἆν- 
τίδραση αὐτὴ γέννησε τὸ παράγγελµα «οὗ φονεύσεις», 
ποὺ στὸν τοτεµισµό, περιοριζότανε µόνο στὸ ζῶο ποὺ 
ὑποκαδιστοῦσε τὸν πατέρα, κατόπιν ἔἐπεκτάθηκε στοὺς 
ἄλλους ἄνὺδρώπους «καὶ σήµερα δὲν τηοεῖται ἁκόμη 
ἀπόλντα. 

"Αλλά, ἐπὶ τῇ βάσει διαφόρων συλλογισμῶν, ποὺ 
δὲν εἶναι ἀνάγκη ν᾿ ἀναφέρω ἐδῶ, ὅ πρωτόγονος αὐτὸς 
πατέρας ἔγινε τὸ πρωτότυπο τοῦ Θεοῦ, τὸ πρότυπο, 
σύμφωνα μὲ τὸ ὅποῖο οἳ μεταγενέστερες γεγεὲς διαµ.όρ- 
Φωσαν τὴν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ. “Ἡ ὑρησκευτικὴ ἐξήγηση 
ἔχει δίκαιο ὣς τὸ ἑξῆς σημεῖο : ὅ δεὸς ἔλαβε πραγματικὰ 
µέρος στὴ γένεση αὐτῆς τῆς ἁπαγόρευσης' τὴν ἀπαγό- 
θευση αὐτὴ τὴ γέννησε ἢ ἐπέμβασή του καὶ ὄχι ἡ κατα- 
γόηση τῶν κοινωνικῶν ἀναγκῶν. Καὶ τὸ ν᾿ ἀποδίδεται 
στὸ δεὸ αὐτὸ ποὺ θέλησαν οἳ ἄνθρωποι, εἶναι ἐξ ὁλοκλή- 
0ου δικαιολογημένο" οἱ ἄνθρωποι τὸ ξαΐρανε : εἶχαν ἅπαλ- 
λαγεῖ ἀπὸ τὸν πατέρα διὰ τῆςβίας καὶ κατόπιν ἀντιδρῶν- 
τας στὴν ἐγκληματική τους πράξη, ἀπεφάσισαν γὰ σέ- 
βονται στὸ ἑξῆς τὴ δέλησή του. "Ετσι ἣ δρησκευτικὴ 
διδασκαλία μᾶς εἶπε τὴν ἱστορικὴ ἀλήθεια, ἔστω καὶ μὲ 
μορφὴ ἀλλοιωμένη, ἐνῶ ἡ δική µας λογικὴ ἔκδεση τὴν 
παραβίασε. 
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Τὸ βλέπουμε σήµερα : ἣ κληρονομία τῶν Όρήησκευτι- 
κῶν ἰδεῶν περιλαμβάνει ὄχι µόνο πραγµατοποιήσεις πό- 
Όων, ἀλλὰ καὶ ἐνδιαφέρουσες ἵἹστορικὲς ἀναμνήσεις. Τί 
τεράστια, τί ἀσύγκριτη ἐξουσία πρέπει νὰ δίνει στὴ Όρη- 
σκεία αὐτὴ ἤ συνεργασία τοῦ παρελθόντος μὲ τὸ μέλλον ἓ 


ο στ 


᾽Αλλὰ χάρη σὲ μιὰ ἀναλογία ποὺ ἔρχεται στὸ νοῦ µας, - 


δὰ δοῦμε ἴσως τώρα ν ἀνατέλλει μιὰ καινούργια μέρα 
ποὺ θὰ φωτίσει αὐτὰ τὰ ζητήματα. λὲν εἶναι καλὸ γὰ 
μεταφυτεύουµε ἀντιλήψεις σ’ ἔδαφος ἀπομακρυσμένο ἀπὸ: 
τὸ ἔδαφος ὅ ὕπου μεγάλωσαν, ἀλλὰ πρέπει ἐδῶ νὰ δείξουμε 


σὲ τὶ συνίσταται αὐτὴ ἢ συμφωνία. Ξαΐρουμε ὅτι τὸ παιδὶ 


δὲν μπορεῖ νὰ πραγματοποιήσει τὴν ἐξέλιξή του πρὸς 
τὸν πολιτισμὸ χωρὶς νὰ περάσει ἀπὸ μιά, περισσότερο ἢ 


λιγότερο, ὀξεῖα γευρωτικὴ φάση. Αὐτὸ προέρχεται ἀπὸ. 


τὸ γεγονὸς ὅτι τὸ παιδὶ δὲ μπορεῖ νὰ καταπιέσει μὲ 
ὀρῦολογιστικὴ πγευματικὴ ἐργασία ὄλες ἐχεῖνες τὶς 
ἔνστιχτώδεις παρορµήσεις ποὺ ἔχει, παρορµήσεις ποὺ 
ἀργότερα, σὰν πολιτισμένος δὲ θὰ ξέρει τὶ γὰ τὶς. κάνει 
καὶ ποὺ εἶναι ὕποχρεωμένος νὰ τὶς πατανικήσει μὲ ποά- 
ἒεις ἁπώῦδησης, πίσω ἅπ᾿ τὶς ὁποῖες πάντα κρύβεται σὰν 
κίνητρο ὁὅ φόβος. Οἵ περισσότερες ἅπ᾽ αὐτὲς τὶς παιδικὲς 


γευρώσεις εξαφανίζονται αὐτόματα ὅταν μεγαλώσει τὸ 


παιδί; αὐτὸ ἰδιαίτερα συμβαίνει μὸ τὶς δαιμονοφοβικὲς 
γευρώσεις. τῆς παιδικΏς ἡλικίας. Τὸ ἴδιο δὰ μπορούσαμε 
νὰ ποῦμε ὔτι παθαίνει καὶ ἡ ἀνδρωπότης στὸ σύνολό της 
καὶ γιὰ τοὺς ἴδιους ᾖ λόγους, ἓνῶ εξελίσσεται ἀνάμεσα ἁπὸ. 
ἀλλεπάλληλες καταστάσεις ἄνάλογες μὲ τὶς νευρώσεις. 
Στὶς περιόδους ἄγνοιας καὶ πνευματικῆς ἀδυναμίας ποὺ 
πέρασε, δὲ μποροῦσε ἡ ἄν δρωπότης γὰ πραγματοποιήσει 
τὴν ἀἁπάργηση τῶν ἐνστίκτων ποὺ ῆταν ἀπαραίτητη γιὰ 
τὴ συμβίωση τῶν ἀνθρώπων, παρὰ µόνο μὲ τὴν ἐπίδραση 
καθδαρὰ συναισὺηματικῶν δυνάμεων. Καὶ τὰ ὑπολείμματα 
, αὐτῶν τῶν ἀγώνων της, ποὺ εἶναι ἀνάλογοι μὲ τὴν ἀπά: 
Ῥηση, καὶ ἔγιναν στοὺς προϊστορικοὺς. χρόνους, παραµόέ- 
νουν ἐπὶ μακρὸν σὰν οὖὐσιῶδες µέρος τοῦ πολιτισμοῦ, 

Ὀρησκεία εἶναι ἣ καδολικὴ δαιμονοφοβικὴ νεύρωση τῆς 


Δε 
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ἀνδρωπότητος' χι ὅπως ἡ παρόμοια νεύρωση τῆς παι- 
δικῆς ἡλικίας, ἔτσι καὶ αὐτὴ προέρχεται ἀπὸ τὸ οἶδιπόδειο 
σύμπλεγμα, ἀπὸ τὶς σχέσεις τοῦ παιδιοῦ μὲ τὸν πατέρα. 


τος μύμφωνα μ’ αὐτὲς τὶς ἀντιλήψεις, μποροῦμε νὰ προβλέ- 


Ψουμε ὅτι ἡ ἐγκατάλειψη τῆς Ὀρησκείας δὰ γίνει μὲ μιὰ 
μοιραία ἄναγκαιότητα καὶ ὅτι βρισκόμαστε σήµερα σ᾿ 
αὐτὴν ἀπριβῶς τὴ φάση τῆς ἑξέλιξης, 

“Η στάση µας μπρὸς σ᾽ αὐτὸ τὸ φαινόμενο δὰ ἔπρεπε 
γὰ εἶναι ἄνάλογη μὲ τὴ στάση ἑνὸς νοήµονος παιδαγω- 
γοῦ, ποὺ δὲν ἀντιτίθεται στὴν ἀνάπτυξη τοῦ παιδιοῦ, τὴν 
ὁποία παρακολουθεῖ, ἀλλὰ ἀπ᾿ ἐναντίας προσπαθεῖ νὰ 


ν Δ 9 / . ΄ς ’ -” Ν / ν) 
την εὐνοήσει καὶ κυττάζει µόνο πῶς δὰ µετριάσει τὴ 


βιαιότητα, μὲ τὴν ὅποία γίνεται αὐτὴ ἡ ἀνάπτυξη. “Ἡ 
ἀναλογία ὅμως αὐτὴ δὲν ἐξαντλεῖ τὴν οὐσία τῆς ὃρη- 
σκείας. “Ἡ .δρησκεία, ἂν ἀπ᾿ αὐτὴ τὴ μεριὰ περιλαμβάνει 
ἐμπόδια ἅπωδητικοῦ χαρακτῆρα, τέτοια ποὺ µόνο ἤ δαι- 
μογοφοβικἡ νεύρωση τοῦ ἅτόμου παρουσιάζει, ἅπ᾽ τὴν 
ἄλλη μεριὰ ἐπιβάλλει ἕνα σύστηµα αὐταπατῶν ποὺ ἔχουν 
δημιουργηῦ εἴ ἀπὸ τοὺς πόθους, μὲ ἄρνηση τῆς πραγµα- 
τικύτητος, ἕνα σύστημα ποὺ τὸ συναντοῦμε, ἔξατομικευ- 
µένο, µόνο στὴν ἄνοια (απιεπ{ία), ποὺ ἀποτελεῖ µακάρια 
κατάσταση πνευματικῆς σύγχυσης. Βέβαια αὐτά, δὲν 
εἶναι ἄλλο ἀπὸ ἁπλὲς συγκρίσεις, συγκρίσεις μὲ τὴ βοή- 
Όεια τῶν ὁποίων προσπαθοῦμε νὰ κατανοήσουμε τὸ κοι- 
γωγικὸ φαινόμενο ἤ ἀτομικὴ παθολογία δὲ μᾶς προσφέ- 
θει ἀκοιβεῖς ἀντιστοιχίες. 

Τονίσῦδηκε πολλὲς φορὲς καὶ ἀπὸ μένα καὶ ἀπὸ τὸν 
ΤΠ. Εε]ϊ]ς ὅτι παρουσιάζεται μιὰ ἀναλογία μεταξὺ τῆς 
Ὀρησκείας καὶ τῆς δαιμονοφοβικῆς νεύρωσης, ὣς τὶς τε- 
λευταῖες λεπτομέρειες καὶ ὅτι πολλὲς ἀπὸ τὶς ἰδιομορ- 
φίες καὶ τὶς μεταπτώσεις στὴ διαµόρφωση τῶν ὑΌρη- 
σκειῶν δὲ διαφωτίζανται παρὰ µόνο μὲ τὴ βοήθεια 
αὐτῆς τῆς ἀναλογίας. Τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ ἁληδινὸς πιστὸς 
βρίσκεται σὲ µεγάλο βαθμὸ ἐξασφαλισμένος ἀπὸ τὸν κίν- 
δυνο μερικῶν νευρικῶν νόσων, εἶναι ἀπόδειξη τῶν παρα- 
πάνω ἢ παραδοχὴ ἀπ᾿ τὸν ἁληδινὸ πιστὸ τῆς παγκό- 
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σµιας νεύρωσης, τὸν ἁπαλλάσσει ἀπὸ τὸν κόπο νὰ δη- 
μιουργήσει μιὰ προσωπικὴ νεύρωση. . 

“Ἡ ἀναγνώριση τῆς ἵστορικῆς ἀξίας ποὺ ἔχουν µερι- 
κὲς Ὀρηήσκευτικὲς διδασκαλίες αὐξάνει τὸ σεβασμὸ ποὺ 
τοὺς τρέφουµε, ἀλλὰ δὲ στερεῖ ἀπὸ τὴν ἄξία της τὴν 
πρόθεσή µας νὰ τὶς ἀποχκλείσουμε ἀπὸ τὰ πολιτιστικὰ 
παραγγέλµατα. ᾿Απεναντίας,. Τὰ ἵστορικὰ αὐτὰ ὑπολείμ- 
µατα μᾶς ἐπέτρεψαν νὰ ἀντιληφθδοῦμε τὰ ὑρησκευτικὰ 


δόγματα, σὰν νευρωτικὲς ἐπιβιώσεις καὶ μποροῦμε σή- 


μερα γὰ ποῦμε ὅτι ἀναμφίβολα ἐσήμανεν ἡ ὥρα γιὰ τὴν 
ἀντικατάσταση--ὅπως γίνεται καὶ στὴν ἀνανεωτικὴ ὃε- 
ραπεία τῶν νευρωτικῶν -- τῶν συνεπειῶν τῆς ἀπώῦδησης 
μὲ τὰ πορίσματα τῆς λογικῆς νοητικῆς ἐργασίας. Μπορεῖ 
καγνεὶς νὰ προβλέψει ὅτι αὐτὴ ἤ διασκευὴ τῶν πολιτι- 
στικῶν παραγγελμάτων δὲ θὰ σταματήσει στὴν ἆφαί- 
ρεση τοῦ ὑπερβατικοῦ καὶ ἱεροῦ χαρακτήρα των, ἀλλὰ 
ὅτι μιὰ γενικὴ ἄνα θεώρηση τῶν παραγγελµάτων αὐτῶν 
δὰ ἔπιβάλει τὴν πατάργηση πολλῶν ἀπὸ αὖὐτά. Δὲν πρέ- 
πει κανεὶς νὰ λυπᾶται γι’ αὐτό. Τὸ πρόβλημα ποὺ μᾶς 
ἔχει τεῦεῖ καὶ ποὺ συνίσταται στὴ συμφιλίωση τῶν ἅν- 
Ὀθώπων μὲ τὸν πολιτισμό, δὰ λυθδεῖ μ᾿ αὐτὸ τὸν τρό- 
πο στὸ μεγαλύτερό του µέρος, ᾿Ἠπίσης δὲν απρέπει νὰ 
λυπόµμαστε καθόλου γιὰ τὸ γεγογὸς ὅτι δὰ ἀπαρνηδοῦμε 
τὴν ἵἹστορικὴ ἁἀλήθεια παραδεχόµενοι τὴ λογικὴ προέ- 
λευση τῶν πολιτιστικῶν παραγγελµάτων. Οἱ ἀλήδενες 
ποὺ περιέχουν οἳ ὑρησκευτικὲς διδασκαλίες, τόσο ἔχουν 
παραμορφωδεῖ καὶ συστηματικὰ ἆἀλλοιωθεῖ, ὥστε τὸ 
σύνολο τῶν ἀνθρώπων δὲ δὰ μποροῦσε ν᾿ ἀναγνωρίσει 


σ΄ αδτὲς τὴν ἀλήδεια. Οἵ ἀλήδειες τῆς Ὀρησχείας εἶναι 


σὰν τὴν ἀλήδεια ποὺ διατυπώνουµε ὅταν διηγούµαστε 
σ’ ἕνα παιδὶ ὅτι ὁ πελαργὸς φέρνει τὰ νεογέννητα. Καἱ 
ἐδῶ ἐπίσης λέμε τὴν ἀλήθδεια ὑπερβολικὰ ἀλλοιωμένη, 
γιατὶ ξαΐρουμε τὶ σηµαίνει τὸ µεγάλο αὐτὸ πτηνό. ᾽Αλλὰ 
τὸ παιδὶ δὲν τὸ αίρει ἀκούει µόνο τὴν παραμόρφωση 
τῆς ἀλήδειας, θεωρεῖ τὸν ἑαυτό του ἁπατημένο καὶ ξαΐ- 
θουµε ὅτι συχνά, ἤ δυσπιστία ποὺ τρέφει πρὸς τοὺς µε- 


του” στ πισω μα 
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Ὑάλους καὶ τὸ ἀνυπόταχτο τοῦ χαρακτῆρα (πνεῦμα ἅν- 
τιλογίας ;), πηγάζει ἀπὸ αὐτὴ τὴν ἐντύπωση. "Ἔτσι κα- 
ταλήξαμε στὴν πεποίθηση ὅτι εἶναι προτιμότερο ν΄ 


'' ἀποφεύγουμε τέτοιες συμβολικὲς ἀλλοιώσεις τῆς ἁλή- 


δείας καὶ νὰ μὴν κούβουμε ἀπὸ τὸ παιδὶ τὴ γνώση τῆς 


"πραγματικῆς κατάστασης τῶν πραγμάτων, ἀρκεῖ νὰ τοῦ 


προσφέρεται μ᾿ ἕναν τρόπο ποὺ ν΄ ἀναποκρίνεται στὸ 
βαὺμὸ τῆς πνευματικῆς του ἀνάπτυξης. 


ΙΧ 


«Ἑλέπωῳ ὅτι ἐπιτρέπετε στὸν ἑαυτό σας γὰ πέφτει 
σὲ ἀσυμφιλίωτες ἀντιφάσεις. Στὴν ἀρχὴ διακηρύσσετε 
ὅτι ἕνα ἔργο σὰν τὸ δικό σας εἶναι ὁλότελα ἀκίνδυνο. 
Κανένας, λέτε, δὲ μπορεῖ ᾿ νὰ χάσει τὴν πίστη του μὲπα- 


᾿ρόμοιες διατριβές. ᾽Αλλὰ ὅταν καγεὶς γοιώσει τὶς προ- 


δέσεις σας νὰ κλονίσετε, τὴν πίστη τῶν ἂν δρώπων, ὅπως 
ο ήεωι λίγο κατόπιν, ἔχει δικαίωµα νὰ σᾶς ρωτή- 

' ιατί δημοσιεύετε αὐτὸ τὸ «βιβλίο; "Αλλοῦ ὅμολο- 
ατα ὥστόσο, ὅτι εἶναι ἐπικίνδυνο, μάλιστα πολὺ ἔπι- 
πίνδυνο, νὰ μαθευτεῖ ὅ ὅτι δὲν πιστεύει πιὰ ὁ κόσμος σὲ 
δεό. Γιατὶ ὅ Όποιος τὸ µάδει, ἐνῶ ὣς τότε εἶναι εὖπειδἢς 
στὸς νόμους τοῦ πολιτισμοῦ, ὃ” ἄἀποτινάξει κάθε ὕπα- 


ποἢ σ᾽ αὐτούς. Ὅλη σας ἡ ἔπιχειοηματο]λ ογία, ὅταν λέτε 


πὼς εἶναι ἐπικίνδυνο γιὰ τὸν πολιτισμὸ νὰ ἔχουν οἵ νό- 
μοι του ὑρησκευτικὴ προέλευση, βασίζεται στὴν ὕπό- 
ὕεση ὅ ὅτι μπορεῖ ἕνας πιστὸς νὰ γίνει ἄπιστος, κι αὐτὸ 
ἀποτελεῖ ἀπόλυτη. ἀντίφαση. 

» ᾿Ἠπίσης πέφτετε καὶ σὲ μιὰ ἄλλη ἀντίφαση ὅταν, 
ἀπ᾽ τὴ μιὰ μεριὰ παραδέχεσδε ὅ ὅτι ὁ ἄνῦρωπος δὲν κα- 
τευθύνεται ἀπὸ τὴ γόησή, του, ἀλλὰ κυριαρχεῖται, ἀπὸ 
τὰ πάθη του καὶ ἅπὸ τὶς ἀπαιτήσεις τῶν ἔνστίκτων 
του, κι’ ἀπ τὴν ἄλλη μεριὰ ἀντικαδιστᾶτε τὴ συναι- 
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σθηματικὴ βάση τῆς ὑπακοῆς του στὸν πολιτισμὸ μὲ 
μιὰ νοητικὴ βάση. "Όποιος μπορεῖ ἂς καταλάβει. ᾿Εγὼ: 
νομίζω πὼς ἢ τὸ ἕνα θὰ εἶναι σωστὸ Ἠἢ τὸ ἄλλο. 

» Ώπειτα, ἢ ἱστορία δὲ σᾶς ἔχει διδάξει τίποτε: Ἡ 
ἀπόπειρα γι ἀντικατάσταση τῆς δρησκείας μὲ τὸν ὀρδὸ 
λόγο ἔχει γίνει ἤδη καὶ πῆρε μάλιστα Επίσημο καὶ µεγα- 
λοπρεπῆ χαρακτῆρα. Θὰ ὑδυµμόσαστε βέβαια τὴ γαλλικὴ 
ἑπανάσταση καὶ τὸ Ῥοβεσπιέρο. ᾽Αλλὰ δὰ ὑυμµόσαστε 
καὶ τὸν ἐφήμερο χαρακτῆρα καὶ τὴν ἀξιοῦρήνητη ἅπο- 
τυχία αὐτοῦ τοῦ πειράµατος. Τὸ ἴδιο γίνεται σήµερα καὶ 
στὴ Ρωσία καὶ δὲν ἔχουμε ἄνάγκη νὰ ρωτήσουμε ποιὸ δὰ 
εἶναι τὸ ἀποτέλεσμα. Ἠρέπει γὰ παραδεχὺ ἥτε πὼς ὃ ἄν- 
Ὀρώπος δὲ μπορεῖ ν᾿ ἀφηφή σει τὴ ὑρησκεία. 

»Εἴπατε ὅτι ἡ δρησκεία εἶναι καὶ μιὰ δαιμογοφοβικὴ 
γεύρωση. ᾽Αλλὰ δὲν ἀναλύσατε αὐτὴ τὴν ἄλλη φάση 
ποὺ παρουσιάζει. Σᾶς ἀρκεῖ νὰ ὑποδείξετε τὴν ἀναλογία 
της μὲ τὴ νεύρωση. Οἵ ἄνθρωποι πρέπει ν΄ ἁπαλλαγοῦν 
ἀπὸ μιὰ νεύρωση καὶ δὲ σᾶς νοιάζει γιὰ τὸ τὶ μπορεῖ νὰ 
χάσει ἤ ἄν δρωπότητα μ αὐτὸ τὸν τρόπο». 

----Ῥαίνεται σὰ νὰ ἔχω πέσει σὸ ἄντιφάσεις, γιατὶ 
πραγματεύὃηκα πολὺ βιαστικὰ ἕνα περίπλοκο ῦέμα. 

ποροῦμε τώρα. νὰ διορθώσουμε, ἓν μέρει. τὶς ἑλλείψεις. 
᾿Ἠξακολουδῶ νὰ ἐπιμένω ὅτι τὸ βιβλίο αὐτὸ εἶναι, ἀπὸ 
υμιὰ ἄποψη, ὁλότελα ἀβλαβές. Κανένας πιστὸς δὲ ἀφή- 
σει τὸν ἕαυτό του γὰ κλογισθ εἴ στὴν πίστη του ἀπὸ τὰ 
ἐπιχειρήματά μου ἢ ἀπὸ παρόμοια ἐπιχειρήματα. Κάδε 
πιστὺς εἶναι δεμένος μὲ τὴν οὐσία τῆς Ὀρησκείας του μὲ 
κάποιο δεσμὸ τουφερότητος. “Ὑπάρχουν βέβαια καὶ πολ- 
λοὶ ἄνδρωποι ποὺ δὲν. εἶναι πιστοὶ μ αὐτὴ τὴν ἔγνοια. 
Αὐτοὶ ὑπακούουν στοὺς νόμους τοῦ πολιτισμοῦ, γιατὶ 
ἀφήνονται νὰ τρομοκρατοῦνται ἀπὸ τὶς ἀπειλὸς τῆς Όρη- 
σκείας καὶ φοβοῦνται τὴ Ὀρησκεία ἐνόσω σκέπτονται 
ὅτι ἀποτελεῖ τμῆμα τῆς πραγµατικότητος αὐτῆς ποὺ 
τοὺς ἐπιβάλλει περιορισμούς. Εΐναι αὐτοὶ ποὺ τσακίζουν 
κάδε ἐμπόδιο μόλις πολμήσουν γὶ ἁἀπαρνηδοῦν τὴν πί- 
στη στὴν πραγματικότητα τῆς Ὀρησκείας' ἀλλὰ οἳ ἄν- 
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Όρωποι αὐτοὶ δὲν ὁδηγοῦνται στὴν ἀλλαξοπιστία ἀπὸ 


"συλλογισμούς. Παύουν νὰ φοβοῦνται τὴ Ὀρησκεία ὅταν 


διαπιστώσουν ὅτι καὶ πολλοὶ ἄλλοι ἄνθρωποι δὲν τὴ φο- 
βοῦνται, καὶ αὐτὸ τὸ εἶδος τῶν ἀνθρώπων ἐννοοῦσα ὅταν 
ἔλεγα ὅτι δὰ µάδουν τὴν παρακμὴ τῆς ὑρησκευτικῆς 
ἐπιρροῆς καὶ χωρὶς γὰ δημοσιεύσω τὸ βιβλίο µου. 
Νομίζω ὅμως ὅτι δίνετε πολὺ µεγαλύτερη σημασία 
ἀπ᾿ ὅτι πρέπει, στὴν ἄλλη ἀντίφαση γιὰ τὴν ὅποία μὲ 
πατηγορεῖτε. οἵ ἄνδρωποι ἔλάχιστα ἐπηρεάζονται ἀπὸ 
λογικὰ ἐ Επιχειρήματα καὶ πυριαρχοῦνται ἐξ ὁλοκλήρου ἀπὸ 
τοὺς ἐνστικτώδεις πόθους των γιατί νὰ τοὺς στερήσουµε 
ἀπὸ ἕνα μέσο ἵπανοποίησης τῶν ἐνστίκτων των καὶ νὰ ὃε- 
λήσουμε νὰ τὸ ἀντικαταστήσουμε μὲ λογικὰ ἓ ἐπιχειρήματα; 
Βέβαια οἵ ἄνδρωποι εἶναι ἔτσι παμωμένοι ἀλλὰ ρωτήσα- 
τε ποτὲ τὸν ἔαυτό σας ἂν εἶναι ἀνάγκη νὰ εἶναι τέτοιοι, 
ἂν ἡ ἐσωτερικὴ φύση των τοὺς ἀναγκάζει σ᾽αὐτό Εὖναι σὲ 
δέση ἑ ἕγας ἀνδρωπολόγος γὰ δώσει τὸν κεφαλικὸ δείκτη 
ἕνὸς λαοῦ στὸν ὁποῖο δὰ ἔπικρατοῦσε τὸ ἔθιμο γὰ πα- 
θαμορφώνουν μὲ διάφορα µέσα τὸ κρανίο τῶν παιδιῶν 
ἀπὸ τὰ πρῶτα τους χρόνια; Σκεφθῆτε τὴ ὑλιβερὴ ἄν - 
τίθεση ποὺ ὑπάρχει μεταξὺ τῆς σπινὑηροβόλου εὐφυῖας 
ἑγὸς ὑγιοῦς παιδιοῦ καὶ τῆς διανοητικῆς ἀδυναμίας 
ἑγὸς μεσόκοπου. ᾽Αποκλείεται ἐντελῶς νὰ ὀφείλεται κατὰ 
μέγα μέρος τὸ εἶδος αὐτὸ τοῦ μαρασμοῦ στὴ Ῥρησκευτικὴ 
ἀκριβῶς ἀγωγή Ἠιστεύω ὅτι δα ἔπρεπε νὰ περάσει 
πάρα πολὺς. καιρὸς γιὰ γ΄ ἀρχίσει ἕνα παιδί, στὸ ὁποῖο 
δὲν εἶπαν τίποτε, ν΄ ἀνησυχεῖ, γιὰ 9εὸ καὶ γιὰ πράγ- 
µατα τοῦ ὑπερπέραν. Ἴσως οἳ ἰδέες ποὺ δὰ ἔσχημάτιζε 
γι αὐτὸ τὸ ζήτημα, ν΄ ἀκολουθοῦσαν τοὺς ἴδιους δρό- 
μους ποὺ ἀκολούδησαν καὶ στοὺς προγόνους του. Ἡν 
τούτοις, δὲν περιμένουν γὰ γίνει μόνη της αὐτὴ ἣ ἐξέλιδη” 
τοῦ επιβάλλουν τὶς ὑρησκευτικὲς διδασκαλίες σὲ μιὰ ἥλι- 
κία ποὺ δὲ μπορεῖ γὰ ἐνδιαφερθεῖ γι αὐτὲς καὶ ποὺ δὲν 
εἶναι ἵκανὸ νὰ συλλάβει τὴ σημασία τους. Τὰ δυὸ ῦεμε- 
λιώδη σημεία τῶν συμερινῶν παιδαγὠγικῶν προγθαμ” 
µάτων δὲν εἶναι τὸ νὰ ἐπιβραδύνουν τὴ γενετήσια ἄνά- 
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πτυξη τοῦ παιδιοῦ καὶ νὰ τὸ ὑποτάξουν ἑνωρὶς στὴν 
ἐπιρροὴ τῆς Ὀρησκείας; "Όταν ἔπειτα ἄφυπνισὺδεῖ γοη- 
τικὰ τὸ παιδί, οἳ ὑρησχκευτικὲς διδασκαλίες ἔχουν πιὰ 
ἡίΐνει γι αὐτὸ ἀπρόσβλητες. Πιστεύετε ἓν τούτοις ὅτι 
εἶναι ὠφέλιμο γιὰ τὴν ἑνίσχυση τῆς διάνοιας νὰ ἅπα- 
ψορεύεται μὲ ἀπειλὲς τιμωριῶν τῆς κόλασης ἢἡ ἔρευνα 
ἂἑνὸς τοµέα τέτοιας σημασίας ; Δὲ μποροῦμε νὰ ἔκπλησ- 
σόμεῦδα ὑπερβολικὰ γιὰ τὴν πνευματικὴ ἀδυναμία οἵου- 
δήποτε, ποὺ παραδέχτηκε χωρὶς κοιτικὴ ὅλες τὶς µωρίες, 
ποὺ περιέχουν οἳ ὑρησκευτικὲς διδασκαλίες καὶ ποὺ 
Έκλεισε τὰ μάτια του μπρὸς στὶς ἄντιφάσεις των. Εν 
τούτοις δὲν ἔχουμε ἄλλο µέσο γιὰ τὴν καθδυπόταξη τῶν 
ἐνστίχτων µας, ἀπὸ τὴ νόηση. Καὶ πῶς νὰ περιμένει κα- 
νεὶς ὅτι ἄνθρωποι ποὺ βρίσκονται κάτω ἀπὸ τὴν ἔἐπί- 
ὁραση τέτοιων νοητικῶν ἁπαγορεύσεων, δὰ μποροῦσαν 
νὰ φὺάσουν στὴν πραγματοποίηση τοῦ ψυχολογικοῦ ἴδεώ- 
δους γιὰ τὴν κυριαρχία τῆς νόησης ; Ξαίΐρετε ἄλλως τε 
ὅτι ἐπαναλαμβάνουν κάθε τόσο: οἳ γυναῖκες γενικα 
Έχουν μιὰ πνευματική ἁδυναμία «φυσιολογικοῦ» χαρα- 
κτῆρος, δηλαδὴ νόηση μικρότερη ἀπὸ τὴ νόηση τοῦ ἄν- 
δρός. Τὸ πρᾶγμα, καθ’ ξαυτὸ εἶναι συζητήσιµο καὶ ἢ 
ἐξήγησή του ἐπισφαλής' ὥστόσο δὰ μποροῦσε καγεὶς νὰ 
πεῖ γιὰ τὸ χαρακτῆρα τοῦ διανοητικοῦ αὐτοῦ μαρασμοῦ 
ὅτι οἳ γυναῖκες ἐξακολουδοῦν νὰ ὑποφέρουν γιατὶ τοὺς 
 ἁπαγορεύεται εὐθὺς ἐξ ἀρχῆς καὶ μὲ σκληρότητα νὰ ἅπα- 
σχολοῦνται διανοητικὰ μὲ τὰ προβλήματα ἐκεῖνα ποὺ 
τὶς ἐγδιαφέρουν περισσότερο : μὲ τὰ προβλήματα τῆς γε- 
νετήσιας ζωῆς. ᾿Ἠνόσω ὅ ἄνθρωπος ἀπὸ τὰ μικρά του 
χρόνια δὰ ὑφίσταται τὴν ἔπιρροή, ἑχτὸς τῆς γενετήησια- 
κῆς νοητικῆς ἅπαγόρευσης καὶ τῆς Ὀρησκευτικῆς νοητι- 
κῆς ἀπαγόρευσης καὶ ἐκείνης ποὺ πηγάζει ἀπὸ αὐτήν : 
τῆς «νομιμόφρονος» πρὸς τοὺς γονεῖς καὶ τοὺς δασκά- 
λους γοητικῆς ἁπαγόρευσης, δὲ δὰ μποροῦμε νὰ Ἑαΐίρουμε 
τὶ εἶναι πραγματικὰ καὶ ποιὰ τὰ φυσικά του χαρακτη- 
οιστικά. 


ἸΑλλὰ δὰ μµετριάσω τὸ ζῆλο µου καὶ θὰ δεχθῶ ὅτι 
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ἴσως καὶ Εγῶ ὁ ἴδιος κυνηγῶ μιὰν αὐταπάτη. Ίσως ἢ. 


ἀνδρώπινη φύση νὰ μὴ ἄλλαζε χι’ ὅταν δὰ ἔπανυαν πιὰ 
γὰ ἐπιδιώκουν μὲ τὴν ἀγωγὴ τὴν ὑποδούλωση τῶν παι- 
διῶν στὸ ὑρησκευτικὸ ζυγό. Δὲν ξαΐρω τίποτε, χι οὔτε 
σεῖς μπορεῖτε νὰ ξαΐρετε. "Οχι µόνο τὰ αδγάλα προβλή- 
µατα τῆς ζωῆς «φαίνονται ἅλυτα στὶς µέρες µας, ἀλλὰ. 
καὶ πολὺ μικρότερα ζητήματα εἶναι ὑυσκολοεξήγητα. Ἐν 
τούτοις δὰ ὁμολογήσετε μαζύ μου ὅτι δικαιολογούμεῦα 
γὰ τρέφουµε μεγάλες ἐλπίδες γιὰ τὸ μέλλον: ἴσως ἄνα- 
καλύψαμε ἕνα Ῥησαυρὸ ποὺ δὰ πλούτιζε τὸν πολιτισμό. 
μας καὶ ὃ ἄξιζε νὰ Επιχειοηδεἵ ἥ δοχιμὴ μιᾶς μὴ ὃρη- 
σκευτικΏς ἀγωγῆς, "Αν ἀποτύχει ἤ ἀπόπειρα, ὃδὰ εἶμαι 
ἔτοιμος γὰ ἐγκαταλείψω κάῦδε μεταρρύθμιση καὶ νὰ ξα- 
ναγυρίσω στὴν προγενέστερη περιγραφικὴ κρίση : ὁ ἄν- 
Όρωπος εἶναι δημιούργημα μὲ ἀδύνατη νόηση καὶ κυριαρ- 
χεῖται ἀπὸ τὰ ἔνστιχτά του. 

Σ ἕνα ἄλλο᾽ σημεῖο εἶμαι ἐξ ὁλοκλήρου σύμφωνος 
μαζύ σας. θὰ ἦταν βέβαια ἀνόητο ν΄ ἀρχίσει πανεὶς μὲ 
μιὰ ἀπότομη καὶ διὰ τῆς βίας καιάργηση τῆς ὑρησκείας. 


Τὸ ἓ ἐγχείρημα αὖτο δὲ δὰ εἶχε καμμιὰ ἐλπίδα ἐπιτυχίας.. 


πιστὸς δὲ δέχεται νὰ τοῦ ξεριξώσεις τὴν πίστη του 
οὔτε μ δπιχειρήµατα, οὔτε μὲ διαταγές. ἝἜνα πρόσωπο 
ποὺ ἐπὶ χρόνια ἔπαιρνε ὑπνωτικά, δὲ μπορεῖ φυσικά, νὰ. 
κοιμηδεῖ ἂν θελήσεις νὰ τοῦ τὰ στερήσεις ἁμέσως. “Ἡ 
παρηγοορητικὴ ἐπίδραση ποὺ ἁσκεῖ στὸν ἄνῦθρωπο Ἡ 
ὑρησκεία μπορεῖ νὰ παραλληλισδεἴ μὲ τὴν ἐπίδραση 
τῶν ὑπνωτικῶν' αὐτὸ ποὺ γίνεται σήμερα στὴν "Αμερική, 
ἀποτελεῖ μιὰ πολὺ καλὴ ἀπόδειξη τῆς ὅμοιότητος. ᾿Εκεῖ 
δέλουν νὰ στερήσουν τοὺς ἀνθρώπους---προφαγῶς ὑπὸ 
τὴν ἐπιρροὴ τῆς γυναικοκρατίας--- ἀπὸ κάῦθε διεγερτικό, 
ἀπὸ κάθε μεδυστικὸ πιοτὸ καὶ τοὺς παραχορταίνουν, σ᾽ 
ἀντάλλαγμα, μ΄ εὐσέβεια. Νά κι’ ἄλλο ἕνα πείραμα, γιὰ 
τὴν ᾽ἀποτυχία τοῦ ὁὅποίου δὲ μποροῦμε ν΄ ἀμφιβάλλουμε. 
"Ἔτσι δὲν εἶμαι σύμφωνος μαζύ σας, ὅταν λέτε ὅτι ὅ- 
ἄνθρωπος μὲ κανένα τρόπο δὲ 9 ἀφψηφοῦσε τὴν παρη- 
γοριὰ ποὺ τοῦ δίνει ἤ ὑρησκευτικὴ αὐταπάτη, ὅτι χωρὶς. 
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αὐτὴν θὰ τοῦ ἧταν ἀνυπόφορο τὸ βάρος τῆς ζωῆς, ἢ 
σκληοὴ πραγματικότητα. Ναί, αὐτὸ εἶναι σωστὸ γιὰ τὸν 
ἄν ρωπο ποὺ τὸν ποτίσατε ἀπὸ παιδὶ μὲ τὸ γλυκὸ---ἢ 
᾿γλυκόπικρο-- πιοτό. ᾽Αλλὰ γιὰ τὸν ἄλλο, γιὰ ἐκεῖνον 
ποὺ ἀνατράφηχε στὴ νηφαλιότητα - ΄Ἴσως ἐκεῖνος ποὺ 
δὲν ὕ ὑποφέρει ἀπὸ καμμιὰ νεύρωση δὲν ἔχει ἀνάγκη ἀπὸ 
μεὺῦύσι γιὰ νὰ τὴ ζαλίσει. Χωθὶς ἀμφιβολία τότε ὃ ἄν- 
Όρωπος θὰ βρισκόταν σὲ μιὰ πολὺ δύσκολη θέση δὰ 
εἶναι ἀναγκασμένος νὰ ὅμολογήσει ὅλη τὴν ἀδυναμία 
του, τὴ µικρότητά του µέσα στὸ σύνολο τοῦ σύμπαντος" 
δὲ θὰ εἶναι πιὰ τὸ κέντρο τῆς δημιουργίας, τὸ ἄντικεί- 
µενο τῶν τρυφερῶν φροντίδων μιᾶς εὐνοϊκῆς Πρόνοιας, 
Θὰ βρισκόταν στὴν ἴδια δέση μὲ τὸ παιδὶ ποὺ ἄφησε 
τὸ πατρικό του σπίτι, ὅπου ἦταν τόσο καλὰ καὶ ὅπου 
ἔκανε ζέστη. ᾽Αλλὰ δὲν πρέπει, τέλος πάντων, νὰ ἕξεπε- 
ρασθεῖ τὸ στάδιο τῆς παιδικῆς ἡλιχίας ; Δὲ μπορεῖ ὁ ἄγ- 
ὕρωπος νὰ μένει αἰώνια παιδί’ πρέπει ἐπὶ τέλους νὰ περι- 
πλανηδεἴ µέσα στὸ ἐχδρικὸ σύμσαν. Αὐτὸ μποροῦμε νὰ 
τὸ ὑνομάσουμε : «ἀγωγὴ ἓν ὄψει τῆς πραγμιατικότητος»' 

χρειάζεται, τάχα, νὰ σᾶς πῶ ὅτι ὅ μοναδικὸς σκοπὸς ποὺ 
εἶχα, γράφοντας αὐτὴ τὴ µελέτη, ἦταν νὰ ἐπισύρω τὴν 
"προσοχή σας στὴν ἀνάγκη γιὰ τὴν πραγματοποίηση αὔ- 
τῆς τῆς προόδου ; 

Φοβεῖσθε, χωρὶς ἄλλο, ὅτι ὅ ἄνθρωπος δὲ μπορεῖ ν΄ 
ἀνδέξει σ’ αὐτὴ τὴ σκληρὴ δοκιμασία: Ἑν τούτοις πρέ- 
πει νὰ ἑλπίζουμε πάντα. Ἐναι ἤδη κάτι νὰ Ἑαΐρεις ὅτι 
πρέπει νὰ στηοίζεσαι µόνο στὶς δικές σου δυνάµεις. Μα- 
Ώαίνεις τότε νὰ τὶς χρησιμοποιεῖς ὅπως πρέπει, ὍὉ ἄν- 
Όρωπος δὲ δὰ εἶναι καὶ τελείως ἄοπλος' ἀπὸ τὴν ἐποχὴ 
τοῦ καταχκλυσμοῦ, πολλὰ τοῦ ἔμαῦδε ἡ ἐπιστήμη τον καὶ 
}᾽ αὐξήσει ἁκόμη περισσότερο τὴ δύναμή του. Όσον 
ἀφορᾶ, τώρα, τὰ μεγάλα κακά, τὰ ἀναγκαῖα πακὰ ποὺ 
μᾶς ἐπιφυλάσσει τὸ πεπρωμένο καὶ ποὺ δὲ μποροῦμε μὲ 
κανένα τρόπο νὰ το ἀποτρέψουμε, αὐτὰ δὰ µάδει ὁὃ ἄν- 
ὃρωπος γὰ τὰ ὑπομένεν μὲ καρτερία. Τί τοῦ χοησιμεύει ἤ 
αὐταπάτη ὅτι ἔχει μεγάλα κτήματα στὴ σελήνη, κτήματα 


63 


ἀπὸ τὰ ὅποῖα κανένας ὣς τώρα δὲν εἶδε τὰ εἰσοδήματα : 
Μικρὸς καλλιεργητής, ἐδῶ κάτω, δὰ προσπαθεῖ νὰ καλ- 
λιεργεῖ το πλέῦρο τῆς γῆς ποὺ τοῦ ἀγήκει, μὲ τέτοιο 
τρόπο, ποὺ νὰ τὸν τρέφει. "τσι ἀποσύροντας τὶς ἐλπί- 
δες του ἅπ᾿ τὸ ὑπερπέραν ἢ συγκεντρώνοντας στὴν ἐπί- 
γεια ζωὴ ὅλη του τὴν ἄπελευθερωμένη πιὰ δραστηοιό- 
τητα, δὰ ἐπιτύχει ἀναμφίβολα νὰ καταστήσει τὴ ζωὴ 
ὑποφερτὴ σ᾿ ὅλους καὶ ὁ πολιτισμὸς δὲ δὰ καταπιέζει πιὰ 
κανένα. Τότε δὰ μπορεῖ ὅ ἄνθρωπος νὰ πεῖ χωρὶς ὀδύνη, 
μαζὺ μ᾿ ἕναν ἀπὸ τοὺς συναδέλφους µας στὴν ἀπιστία : 

Ώαεπ Ἠιπιπε] ἄρετίαβδδεα υνΙσ 

Ώεια Ἐπρε]π απᾶᾷ ἆεπ βραΐζεπ (Ἠ). 
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«Νά κάτι ποὺ «φαίνεται δαυμάσιο ! Μιὰ ἀνδρωπό- 
τητα ποὺ δὰ ἔχει ἀπαρνηδεῖ κάδε αὐταπάτη καὶ ποὺ 
ὃὰ γινόταν ἔτσι να νὰ δημιουργήσει πάνω στὴ γἢη 
μιὰ ὑποφερτὴ ὕπαρξη | Δυστυχῶς δὲ μπορῶ νὰ συµµε- 
ρισθῶ τὶς ἐλπίδες σας, Όχι γιατὶ εἶμαι σκληροτράχηλος 
ἀντιδραστικός, ὅπως δὰ μὲ γομίζετε ἴσως. ᾽Αλλὰ' γιατὶ, 
ἔχω εὐδυκρισία. Μοῦ φαίνεται πὼς τώρα ἀντιστρέψαμε 
τοὺς θόλους : σεῖς εἶστε τώρα ὅ ὀγειροπόλος ποὺ ἀφή-. 
γετε νὰ παρασυρὺεῖ ἀπὸ αὐταπάτες καὶ ἐγὼ ἄντιπρο- 
σωπεύω τὶς ἁπαιτήσεις τοῦ ὁὀρδοῦ λόγου, τὸ δικαίωµα 
τοῦ σκεπτικισμοῦ. Αὐτὰ ποὺ ἐκδέσατε παραπάνω μοῦ 
"φαίνεται πὼς στηρίζονται πάνω σὲ πλάνες, ποὺ σύμ- 
Φωνα μὲ τὸ παράδειγµα ποὺ μοῦ δώσατε, δὰ τὶς ὀνομά- 
σω αὐταπάτες' γιατὶ προδίδεται σ᾽ αὐτὲς “σαφέστατα ἥ 
ἐπιροοὴ τῶν πόθων σας. Βαυκαλίζεσθε μὲ τὴν ἑἐλπίδα 


(ϐ) «Χαρίζουμε τὸν οὐρανὸ στοὺς ἀγγέλους καὶ στὰ σπουρ- 
γίτια» (Ἓρρ. Χάῑνε: Ὠεαίςομ]αιπᾶ, 1). 
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ὅτι οἳἵ γενεὲς ποὺ στὰ παιδικά τους χρόνια δὲ δὰ ἔχουν 
ὑποστεῖ τὴν ἐπίδραση τῶν ὑρησκευτικῶν διδασκαλιῶγ, 
δὰ ἐπιτύχουν εὔκολα τὴν ἐπιδυμητὴ κυριαρχία τῆς νόη- 
σης πάνω στὴν ἐνστικτώδη ζωή τους. Νά κάτι ποὺ ἆπο- 
τελεῖ ἀναμφισβήτητα αὐταπάτη! στὸ σημαντικώτατο αὐτὸ 


σημεῖο ἡ ἀνθρώπινη φύση ἔχει ἑλάχιστες πιθαγότητες. 


νὰ μεταβληθδεῖ. Αν δὲ γελιέµαι-- ξαΐρουμε τόσο λίγα 
γιὰ τοὺς ἄλλους πολιτισμοὺς-- ὑπάρχουν, ἄκόμα καὶ σή- 
μερα, λαοὶ ποὺ. δὲ μεγαλώνουν κάτω ἀπὸ τὴν πίεση ἕνὸς 
ὑρησκευτικοῦ συστήµατος καὶ ποὺ ὥστόσο δὲν πλησιά- 
ζουν καθόλου στὸ ἰδεῶδες ποὺ προτείνετε. "Αν δέλει 
κανεὶς νὰ διώξει ἀπὸ τὸν εὐρωπαϊκό μας πολιτισμὸ τὴ 
ὑρησκεία μπορεῖ νὰ τὸ Επιτύχει μόνο μὲ τὴ βοήδεια 
ἑνὸς ἄλλου δεωρητικοῦ συστήµατος, καὶ αὐτὸ τὸ σύ- 
στηµα, εὐθὺς ἓξ ἀρχῆς θὰ πάρει ὅλα τὰ ψυχολογικὰ χα- 
ρακτηυοιστικὰ τῆς Ὀρησκείας : - ἁγιότητα, αὐστηρότητα, 
μισαλλοδοξία καὶ τὴν ἴδια ἀἁπαγόρευση ης σκέψης, ἀπὸ 
τὴν ὁποία δέλει ν ᾿᾽ἀπαλλαγεῖ, Σᾶς χοειάξεται κάτι τέ- 
τοιο γιὰ ν΄ ἀντιμετωπίσετε τὶς ἀπαιτήσεις τῆς ἀγωγῆς. 
Καὶ δὲ μπορεῖτε ν΄ ἀπαρνηδῆτε τὴν ἀγωγή. “Ὁ δρόμος 
ποὺ πρέπει νὰ διατρέξει τὸ παιδὶ ὥσπου γὰ γίνει πολι- 
τισμένος ἄνθρωπος, εἶναι μακούς' πολλοὶ νέοι δὰ παρα- 
στρατοῦσαν σ᾽ αὐτὸν καὶ δὲ δὰ κατόρθωναν νὰ ἔκπλη- 
ρώσουν ἐγκαίρως τὰ ζωτικά τῶν καν ήκοντα, ἂν ἀφή- 
γοντο ἅκα δοδήγητοι στὴν ἁἀτομική τους ἐξέλιξη. Καὶ οἵ 
διδασκαλίες ποὺ δὰ ἓ ἔχουν κοησιμεύσει γιὰ τὴν ἀγωγή 
τους δὰ περιορίζουν πάντα τὴ σκέψη τους στὴ ὥριμη 
ἡλιχία, ἀκριβῶς ὅ ὅπως συμβαίνει σήµερα, μὸ τὴ Ὀρησκεία, 
Δὲν τονίζεται ὅτι τὸ ᾿βασικὸ καὶ ἀναπόφευκτο σφάλμα 
τοῦ πολιτισμοῦ μας, ὅπως καὶ κάδε ἂν δρωπίνου πολιτι- 
σμοῦ, εἶναι ὅτι ἐπιβάλλει στὸ παιδί, μολονότι εἶναι ἁκό- 
μα ἀδύνατο στὸ πνεῦμα παὶ πυριαοχεῖται ἀπὸ τὰ ἔνστι- 
κτάτου, νὰ παίρνει ἀποφάσεις, ποὺ µόνο τὸ ὠριμασμένο 
πνεῦμα τοῦ ἑνηλίκου μπορεῖ νὰ δικαιολογήσει ; Ἐν 
τούτοις ὃ πολιτισμὸς δὲ μπορεῖ νὰ κάνει ἀλλοιῶς, γιατὶ 
Ἡ µακραίων ἐξέλιξη τῆς ἂν ρωπότητος πρέπει νὰ συµ- 
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πληρωῦεῖ, γιὰ κάθε ἄτομο, µέσα στὰ λίγα χρόνια ποὺ 
διαρκεῖ ἢ παιδικὴ ἥλικία καὶ µόνο μὲ συναισθδηματικὲς 
ἐπιδράσεις εἶναι δυνατὸ νὰ καδοδηγηδεῖ γιὰ τὴν ἐκ- 
πλήρωση τοῦ προορισμοῦ ποὺ τοῦ ἐπιβάλλεται. Αὐτὴ εἷ- 
γαι ἡ προοπτικὴ ποὺ ἀνοίγεται στὰ πρωτεῖα τοῦ νοη- 
τικοῦ, γιὰ τὰ ὅποῖα μιλᾶτε. 

»Μἡὴ ἐκπλήσσεσδε, λοιπόν, γιατί εἶμαι ὑπὲρ τῆς δια- 
τήρησης τῆς δρησκευτικῆς διδασκαλίας σὰν βάσης τῆς ἅᾱ- 
γωγῆς καὶ τῆς συμβίωσης τῶν ἀνθρώπων. Ἡρόκειται γιὰ 
ἕνα πρόβλημα πραπτικοῦ, χαρακτῆρος καὶ ὄχι γιὰ ζήτημα 
ἀντικειμενικοῦ περιεχοµένου. Ἐφ᾽ ὅσον γιὰ τὸ συμφέ- 
ϱον τῆς διατήρησης τοῦ πολιτισμοῦ µας, δὲ μποροῦμε 
γὰ περιμένουμε, χωρὶς νὰ ἐπιδράσουμε πάνω στὸ ἄτομο, 
ὅτι θὰ γίνει ὥριμο γιὰ τὸν πολιτισμὸ--πολλὰ ἄτομα, ἅλ- 
λως τε, ποτὲ δὲ δὰ γίνουν---, ἐφ᾽ ὅσον εἵμαστε ἄναγκα- 
σµένοι νὰ ἐπιβάλλουμε στὸ παιδὶ ποὺ μεγαλώνει ἕνα 
ὁποιοδήποτε σύστηµα διδασκαλιῶν, ποὺ δὰ μείνει ἔνεργὸ 
μέσα του σὰ σύστηµα ἀπαιτήσεωγ, ποὺ δὲν ἐπιτρέπεται 
νὰ ὑποβληδοῦν σὲ κριτική, μοῦ φαίνεται, ὅτι τὸ ὕῬρησκευ- 
τικὸ σύστημα εἶναι τὸ πιὸ κατάλληλο γιὰ γὰ ἔππληρώσει 
αὐτὴ τὴ λειτουργία, καὶ κυρίως γιατὶ ἔχει τὴ δύναμη 
γὰ παρηγορεῖ καὶ νὰ πραγματοποιεῖ τοὺς πόθους, δύναμη 
στὴν ὅποία ἰσχυρίζεσθε ὅ ὅτι ἄναγνωρίσατε τὴν αὐταπάτη. 
Μ πρὸς στὶς δυσκολίες ποὺ παρουσιάζονται γιὰ τὴ γνώση 
ἑγὸς ὅποιουδήποτε τμήματος τῆς πραγµατικότητος, 
μπρὸς στὴ σχετικὴ ἀμφιβολία γιὰ τὴ δυνατότητα ἁκόμα 
κάδε γνώσης, εἶναι σωστὸ νὰ μὴν ξεχνοῦμε ὅτι καὶ οἳ 
ἀγάγκες τῶν ἀνδρώπων ἀποτελοῦν ἐπίσης ἕνα τμῆμα 
τῆς πραγµατικότητος, καὶ μάλιστα ἕνα πολὺ συμαντικὸ 
τμῆμα, κι’ ἕνα τμῆμα ποὺ μᾶς ἀφορᾶ καὶ μᾶς ἔνδιαφέ- 
ρει ἐξαιρετικά. 

ΣἨΏρίσκῳ κι᾽ ἄλλο ἕνα πλεονέκτημα τῆς Ῥρησκευτι- 
κῆς διδασκαλίας σ΄ ἕνα ἀπὸ τὰ χαρακτηριστικά της ἐκεῖνα 
ποὺ φαίνεται ὅτι σᾶς πειράζουν ξεχωριστά. “Ἡ ὃΌρησκευ- 
τικὴ διδασκαλία ἐπιδέχεται μιὰ ἰδεαλιστικὴ κάδαρση 
καὶ ἀνύψωση, μὲ τὶς ὁποῖες μπορεῖ ν᾿ ἁπαλλαγεῖ, σχε- 


Τὸ μέλλον μιᾶς αὐταπάτης ὃ 
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δὸν ἓξ ὁλοκλήρου, ἀπὸ κάθε τι ποὺ φέρνει τὴ σφραγίδα 
τοῦ πρωτογόνου καὶ παιδικοῦ τρόπου τοῦ σκέπτεσθναι, 
ἛἜκεϊτνο ποὺ τῆς μένει τότε εἶναι ἕνα σύνολο ἴδεῶν 
στὶς ὁποῖες δὲν ἀντιλέγει πιὰ ἡ ἐπιστήμη καὶ τὶς ὁποῖες 
δὲ θὰ μποροῦσε ν΄ ἀνασκενάσει. 

»Οἵ μεταμορφώσεις αὐτὲς τῆς ὑρησχευτικῆς διδα- - 
σκαλίας, ποὺ τὶς καταδικάσατε σὰν ἡμίμετρα καὶ συµβι- 
βασμούς, ἐπιτρέπουν τὴν ἀποφυγὴ τοῦ σχίσματος μεταξὺ 
τῶν ἁμορφώτων μαζῶν καὶ τῶν φιλοσόφων καὶ διαγοη- 
τῶν περιλαμβάνουν ἕνα στοιχεῖο κοινὸ καὶ στὶς δυὸ µε- 
ρίδες, στοιχεῖο θεμελιώδους σημασίας γιὰ τὴ διατήρηση 
τοῦ πολιτισμοῦ. Χάρη σ’᾿ αὐτὲς δὲν ὑπάρχει πιὰ φόβος 
νὰ ἔρδει στιγμὴ ποὺ ὅὃ ἄνθρωπος τοῦ λαοῦ δὰ µάδει 
ὅτι οἳ ἀνώτερες κοιγῶνικὲς τάξεις δὲν πιστεύουν πιὰ σὲ 
Ὀεό. ᾿Απέδειξα δαρρῶ ὅτι οἳ προσπάδειές σας συνίσταν- 
ται στὸ γ ἀντικαταστήσετε μιὰν αὐταπάτη ποὺ ἔχει 
δώσει τὶς ἐξετάσεις τής καὶ ποὺ ἔχει χάποια συναισὺη- 
ματικὴ ἀξία, μὲ μιὰ ἄλλη αὐταπάτη ποὺ δὲν ἔχει ὕπο- 
στεῖ δοκιμασία καὶ ποὺ δὲν ἔχει αὐτὴ τὴν ἀξία». 

--Δὲν εἶμαι ἀπρόσβλητος ἀπὸ τὴν κριτική σας. Ξαίρω 
πόσο εἶναι δύσκολο νὰ γλυτώσουµε ἀπὸ αὐταπάτες' ἴσως 
κι αὐτὲς ἁκόμα οἳ ἐλπίδες, ποὺ ὁμολόγησα ὅτι τρέφῳ, 
νὰ ἔχουν χαρακτῆρα αὐταπάτης. ᾽Αλλὰ κάνω μιὰ διά- 
πριση : οἳ αὐταπάτες µου---ἐκτὸς τοῦ ὅτι χαμμιὰ τιµω- 
ρία δὲν ἀπειλεῖ ἐκείνους ποὺ δὲν τὶς συμμµερίζονται--- 
δὲν εἶναι ἁδιόρθωτες σὰν τὶς Ὀρησκευτικὲς αὐταπάτες' 
δὲν ἔχουν παραληρηματικὸ χαρακτῆρα. Αν ἥ πεῖρα 
ἀπόδειχνε--- ὄχι σὲ μένα ἀλλὰ ὕστερα ἀπὸ μένα στοὺς 
ἄλλους ποὺ θὰ ἑσκέπτοντο μὲ τὸν ἴδιο τρόπο---ὅτι ἅπα- 
τηδήκαμε, τότε, ἁπλούστατα, ὃ ἀπαρνιόμασταν τὶς ἓλ- 
πίδες µας. Πάοτε, λοιπόν, τὴν προσπάὺειά μου, στὴν 
πραγματική της σημασία : ἕνας Ψυχολόγος ποὺ δὲν ὕπο- 
τιμᾶ καθόλου τὶς δυσκολίες γιὰ, μιὰ προσαρμογὴ σ᾽ αὖ- 
τὸ τὸν κόσμο, προσπαδ εἴ νὰ διατυπώσει μιὰ κρίση 
πάνω στὴν ἐξέλιξη τῆς ἀνδρωπότητος μὲ τὴ βοήδεια 
μερικῶν ἀληδειῶν, ποὺ κατέκτησε μελετῶντας τὴν Ψυ- 
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χικὴ ἀνάπτυξη τοῦ ἁτόμου ἀπὸ τὴν παιδικὴ ἡλικία ὣς 
τὴν ἡλικία τῆς ὠριμότητος. Ὁ ψυχολόγος αὐτὸς ἔχει τὴν 
ἴδέα ὅτι ἢ ὑρησκεία μπορεῖ νὰ παραβληδεῖ μὲ μιὰ παιδικὴ 
γεύρωση καὶ εἶναι ἀρκετὰ αἰσιόδοξος ὥστε νὰ πιστεύει 
ὅτι ἤ ἤ ἄν δρωπότης δὰ Ἑεπεράσει τὴ νευρωτικὴ αὐτὴ φάση, 
ὅπως ἀπριβῶς καὶ τώρα πολλὰ παιδιὰ μεγαλώνοντας δε- 
θαπεύονται ἀπὸ παρόμοιες γευρώσεις. Οἵ γνώσεις αὐτὸς 
ποὺ κατακτήὃηκαν χάρη στὴν ἀτομικὴ ψυχολογία οἶναι 
ἴσως ἀνεπαρχεῖς, ἡ µεταφορά τους στὸ ἀνδρώπινο γέ- 
γος εἶναι, ἴσως, ἁδικαιολόγητη, ἢ αἱσιοδοξία, ἴσως, ᾿ 
ἀποδείχνεται ἐδῶ ἁβάσιμη παραδέχοµαι ὅτι ὅλα αὐτὰ 
εἶναι πολὺ ἀβέβαια πράγματα. ᾽Αλλὰ δὲ μπορεῖ κανεὶς 
πάντα νὰ συγκρατεῖται καὶ νὰ μὴ λέει αὐτὰ ποὺ σκέπτε- 
ται καὶ εἶναι ἄξιος συγνώµης ὕταν δὲ δίνει σ᾿ αὐτὸ με- 
γαλύτερη ἄξία ἀπὸ ὅ,τι ἔχει, 

Δυὸ σημεῖα ἁκόμη πρέπει νὰ μὲ ἁπασχολήσουγν, 
Πρῶτα-πρῶτα ἤ ἁδυναμία τῆς δικῆς µου δέσης δὲν ἔγι- 
σχύει παθόλου τὴ δική σας. Έχω τὴ γνώμη ὅτι ὕπερα- 
σπίζεσδε μιὰ χαμένη ὑπόδεση. Θὰ ματαιοπογοῖμε. λέ- 
γοντας καὶ ξαναλέγοντας ὅτι ἥ ἀνθρώπινη νόηση εἶναι 
ἀνίσχυοῃ μποὸς στὰ ἔνστιχκτα τῶν ἄν δρώπων, πι ἔχοντας 
δίκιο σ᾿ αὐτό. “Ὑπάρχει ὅμως κάτι τὸ ἰδιαίτερο σ’ αὐτὴ 
τὴν ἀδυναμία : ἥ φωνὴ τῆς γόησης εἶναι χαμηλή, ἆλ λὰ 
ποτὲ δὲ σταµατήσαμε νὰ τὴν ἀκοῦμε. Καὶ ὕστερα ἀπὸ 
| ἐπανειλημμένα καὶ ἀναρίδμητα διωξίµατά της, πάλι στὸ 
τέλος τὴν ἁκοῦμε. Αὐτὸ εἶναι ἕνα ἀπὸ τὰ λίγα σημεῖα 
ποὺ δικαιολογοῦν τὴν αἴσιοδοξία γιὰ τὸ μέλλον τῆς ἄν- 
Ῥρωπότητος, ἁλλὰ δὲν εἶναι καθόλου μετρίας σημασίας, 

Ξεκινῶντας ἀπὸ τὸ σημεῖο αὐτὸ μποροῦμε νὰ ἔχουμε 

ἄλλες ἐλπίδες. Ὁ καιρὸς ποὺ δὰ πάρει τὰ πρωτεῖα 
ον νόηση εἶναι ἀναμφισβήτητα πολὺ µακρυγός, ἀλλὰ τὸ 
διάστηµα ποὺ μᾶς χωρίζει ἀπὸ αὐτὸν δὲν εἶναι ἄπειρο. . 
κ ἐπειδὴ ὅταν δὰ ἔχει τὰ πρωτεῖα ἡ νόηση δὰ ἐπιδιώ- 
ει, κατὰ πᾶσαν πιθανότητα, τοὺς Ιἴδιους σκοποὺς μ΄ 
ἔκείνους ποὺ σᾶς ἐπιβάλλει ὃ θεός σας: τὴν ἀνδρώπινη 
συγαδέλφωση καὶ τὴν ἑλάττωση τῆς ὀδύνης, εἵμαστε 
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δικαιολογηµένοι νὰ ποῦμε ὅτι ὁ ἄνταγωνισμός µας εἶναι 
προσωρινός, ᾿Εννοεῖται ὅτι θὰ τοὺς ἐπιδιώξουμε µέσα 
στ’ ἀγθδρώπινα ὅρια καὶ στὸ μέτρο ποὺ ἤ ἀντικειμενικὴ 
πραγµατικότης, ἤ Ανάγκη, Όὰ τὸ ἐπιτρέψει. Ἔτσι ἐλπί- 
ζουμε τὸ ἴδιο πρᾶγμα, ἀλλὰ σεῖς εἶστε περισσότερο ἄνυ- 
πόµογνυι, περισσότερο ἁπαιτητικοί, καὶ---γιατί νὰ μὴ τὸ 
πῶ ---περισσότερο ἐγωϊστὲς ἀπὸ μένα καὶ τοὺς ὁμοίους 
μου. ᾿Εσεῖς θέλετε ἤ εὐτυχία ν᾿ ᾿ἀρχίσει ἁμέσως μετὰ τὸ 
Ὀάνατο, ζητᾶτε νὰ πραγματοποιήσει (ὃ θεός σας) τὸ ἀνέ- - 
Φιχτο καὶ δὲ θέλετε νὰ προβάλετε ἄρνηση στὶς ἀπαιτή- 
σεις ποὺ διατυπώνει τὸ ἄτομο. ᾽᾿Απὸ τοὺς πόθους αὐτοὺς 
ὅ δικός µας Όεός, ὃ .4όγος θὰ ἱκανοποιήσει ἐκεῖνο, ποὺ 
δὰ ἐπιτρέψει ἢ ἀντικειμενικὴ πραγµατικότης, ἀλλὰ σιγὰ- 
σιγά, σ᾿ ἕνα ἁπώτερο μέλλον καὶ γιὰ τὰ παιδιὰ ἄλλων 
ἀνδρώπων καὶ ὄχι τῶν σημερινῶν. 5 ἐμᾶς ποὺ ὑποφέ- 
ρούμε σχκληρὰ ἀπὸ τὴ ζωὴ δὲν ὑπόσχεται καμμιὰ ἅπο- 
ζημίωση. Στὸ δρόµο ποὺ ὁδηγεῖ σ᾿ αὐτὸ τὸ μακρυνὸ 
σκοπὸ δὰ πρέπει νὰ ἐγκαταλειφθοῦν οἵἳ Όρησκευτικὲς 
διδασκαλ/ες σας καὶ δὲν ἔχει παμμιὰ σημασία ἂν ἅπο- 
τύχουν οἳ πρῶτες ἀπόπειρες ἢ ἂν δὲ δὰ εἶναι βιώσιµοι 
οἳ πρῶτοι ἀναπληρωματικοὶ σχηματισμοί. Ἱαὶ ξέρετε. 
γιατί ; Τίποτε δὲ μπορεῖ ν΄ ἀντισταθεῖ ἐπὶ μακρὸ στὸν 
ὀρδὸ λόγο καὶ στὴν πεῖρα καὶ εἶναι πολὺ γνωστὸ ὅτι ἤ 
ὑρησχεία ἀντιτίθεται καὶ στὰ δυὸ μαξζύ. Οἱ ὑρησκευτικὲς 
ἰδέες πι ἂν καθαριστοῦν, δὲ μποροῦν ν΄ ἀποφύγουν αὐτὸ 
τὸ πεπρωμένο, ἓφ᾽ ὅσον ζητοῦν. νὰ περισώσουν κάτι ἀπὸ 
τὸν παρηγορητικὸ χαρακτῆρα τῆς ὑρησκείας.᾽ 'Αν πάλιπε- 
οιορισδῆτε στὸ νὰ βεβαιώνετε τὴν ὕπαρξη ἑνὸς ἀνωτάτου 
Ὄντος. τοῦ ὁποίου οἱ ἰδιότητες εἶναι ἁκαθόριστες καὶ 
οὗ προθέσεις δυσδιάγνωῶστες, ἁπαλλάσσεσδε ἀπὸ τὶς 
ἀντιροήσεις τῆς ἐπιστήμης ἀλλὰ καὶ παύετε νὰ κινῆτε τὸ 
ἐνδιαφέρον τῶν ἀνθρώπων γιὰ, τὶς διδασκαλίες σας. 

| "Ἔπειτα, σᾶς παρακαλῶ νὰ προσέξετε τὴ διαφορὰ 
ποὺ ὑπάρχει μεταξὺ τῆς δικΏς σας στάσης καὶ τῆς δικῆς 
µου, ἀπέναντι τῆς αὐταπάτης, ᾿Οφείλετε γὰ ὕπερασπί- 
ζεσθε μὲ ὅλες σας τὶς δυνάµεις τὴ Ὀρησκευτικὴ αὗτα” 
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απάτη : ἂν κάποτε χάσει αὐτὴ τὴ σηµασία της--καὶ 
πραγματικὰ διατρέχει πολὺ τὸν κίνδυνο νὰ τὸ πάδθει-- 
τότε τὸ σύμπαν σας καταρρέει, δὲ σᾶς µέγει παρὰ ν΄ ᾱ- 
πελπισὺῆτε γιὰ ὅλα, γιὰ τὸν πολιτισμὸ καὶ γιὰ τὸ µέλ- 
λον τῆς ἀνδρωπότητος. ᾽Απὸ τέτοια σκλαβιὰ ἐμεῖς εἴμα- 
στε ἀπαλλαγμένοι. "Όνταξ ἔτοιμοι ν΄ ἁπαρνηθδοῦμε ἕνα 
Μεγάλο µέρος ἀπὸ τοὺς παιδικούς µας πόθους, μποροῦ- 
µε νὰ ὑπομείνουμε ἂν ἄποδειχθδεῖ ὅτι μερικὲς ἀπὸ τὶς 
Ελπίδες µας ἦσαν αὐταπάτες,. 

Ἡ ἄγωγὴ ἢ ἀπελευδερωμένη ἀπὸ τὸ ζυγὸ τῶν Όρη- 
σκευτικῶν διδασκαλιῶν δὲ ὃ ἀλλάξει,ῖσως, μεγάλα πράγ- 
ατα ἀπὸ τὴν ψυχολογικὴ οὐσία τοῦ ἀνθρώπου,ό θεός µας, 
ὃ 4όγος, δὲν εἶναι ἴσως παντοδύναμος καὶ δὲ δὰ μπορέσει 
ἴσως νὰ ἐκπληρώσει παρὰ µόνο ἕνα μικρὸ µέρος ἀπὸ ὅσα 
ὑποσχέῦθηκαν κατὰ καιροὺς οἳ προκάτοχοί του.’ Αν χρεια- 
σθεῖ μιὰ μέρα νὰ τὸ ἀναγνωρίσουμε, δὰ τὸ κάνουμε μὲ 
ἐγκαρτέρηση. Δὲ θὰ χάσουμε ὅμως γι αὐτὸ τὸ λόγο 
χάῦδε ἑνδιαφέρο µας γιὰ τὰ πράγματα τοῦ σύμπαντος 
καὶ τῆς ζωῆς, γιατὶ ἔχουμε ἕνα σταῦερὸ στήριγμα ποὺ 
εσεις δὲν ἔχετε. Πιστεύουμε ὅτι εἶναι στὸ χέρι τῆς ἔπι- 
στημονικῆς ἔρευνας νὰ μᾶς µάδει κάτι γιὰ τὴν πραγµα- 
᾿πικότητα τοῦ σύμπαντος καὶ ὅτι αὐξάνουμε μ᾿ αὐτὸ τὸν 
τρόπο τὴ δύναμή µας καὶ μποροῦμε νὰ ὀργανώσουμε κα- 
λύτερα τὴ ζωή µας. "Αν ἡ πίστη αὐτὴ εἶναι αὐταπάτη 
τότε ἀνήκουμε στὴν ἴδια κατηγορία μ᾿ ἐσᾶς, ἀλλὰ ἤ 
ἐπιστήμη μᾶς ἔπεισε, μὲ σημαντικώτατες καὶ ἄναρίδμηῃ- 
τες ἐπιτυχίες, ὅτι δὲν εἶναι αὐταπάτη. 

Ἡ ἐπιστήμη ἔχει πολλοὺς δεδηλωμένους ἐχὺροὺς 
καὶ ἁκόμα πολλοὺς πρυφοὺς ἐχδρούς, μεταξὺ ἐχεί- 
γων ποὺ δὲ μποροῦν νὰ τῆς συγχωρήσουν ὅτι ἀφαίρεσε 
ἀπὸ τὴ δρησκευτικἡ πίστη τὴ δύναμή της καὶ ἀπείλησε 
αὐτὴ τὴν πίστη μὲ μιὰ καθολικὴ κατάρρευση. Ῥὴν κα- 
τηγοροῦν ὅτι μᾶς ἔμαδε πολὺ λίγα πράγματα καὶ ὅτι 
ἄφησε σκοτεινὰ ἀπείρως περισσότερα. ᾽Αλλὰ λησμονοῦν 
μιλῶντας ἔτσι, τὴ νεαρότητα τῆς ἔἐπιστήμης, τὴ δυ- 
σχολία τῶν πρώτων βημάτων της καὶ τὴ µεγάλῃ βραχύ- 
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τητα τοῦ χρονικοῦ διαστήματος ποὺ πέρασε, ἂφ᾽ ὅτου 
ἣ ἀνθρώπινη νόηση ἔγινε τόσο ἰσχυρὴ ὥστε νὰ καταπι- 
αστεῖ μὲ τὰ καθήκοντα ποὺ τῆς ὁρίζουν. Δὲ διαπράτ- 
τουµε, ὁποιοιδήποτε κι ἂν εἵμαστε, τὸ σφάλμα νὰ 
παίρνουμε γιὰ βάση τῶν κρίσεών µας τόσο βραχέα χρο- 
νικὰ διαστήματα. Θὰ ἔπρεπε ν ἄκολουὺήσουμε τὸ παρά- 
δειγµα τῶν γεωλόγων. Παραπονοῦνται γιὰ τὴν ἀβεβαιό- 
τητα τῆς ἐπιστήμης,τὴν κατηγοροῦν ὅτι δεσπίζει σήµερα 
ἕνα νόμο,ποὺ ἣ ἐρχόμενη γενεὰ τὸν ἀποδείχνει γιὰ πλάνη 
καὶ τὸν ἀντικαδιστᾶ μ΄ ἕναν καινούργιο νόμο,ποῦὺ δὲν πρό- 
κειται νὰ ἴσχύσει περισσότερον καιρό.Αλλὰ οἵ κατηγορίες 
αὐτὲς εἶναι ἄδικες καὶ ἓν µέρει ψεύτικες. Ἡ μεταβολὴ τῶν 
ἐπιστημονικῶν γνωμῶν εἶναι ἐξέλιξη, πρόοδος καὶ ὄχι 
καταστροφή. "Ἓνας νόμος ποὺ στὴν ἀρχὴ τὸν δεωροῦσαν 
προιχισµένο μὲ καθολικὸ κΌρος, ἀποκαλύπτεται ὅτι δὲν 
ἦταν παρὰ μιὰ εἰδικὴ περίπτωση μιᾶς γενικώτερης νο- 


µοτέλειας Ἡ διαπιστώνεται ὅτι τὸ πεδίο τῆς Ἰσχύος του - 


περιορίζεται ἀπὸ ἕναν ἄλλο νόµο, ποὺ ἀνακαλύπτεται 
ἁργότερα) μιὰ χονδρικὴ προσέγγιση στὴν ἀλήδεια ἄν- 
τικαθίσταται ἀπὸ μιὰν ἄλλη, ποὺ προσαρμόζεται περισ- 
σότερο στὴν πραγματικότητα, προσέγγιση ποὺ πρέπει νὰ 
περιμένουμε ὅτι δὰ τελειοποιηῦ εἴ μὸ τὴ σειρά της «Φὲ πολ- 
"λὰ πεδία δὲν ἔ ἔχουμε ξεπεράσει ἆκόμα τὴ φάση τῆς ἔρευνας, 
φάση στὴν ὁποία κάνουμε διάφορες ὑποῦ έσεις ποὺ σὲ λίγο 
ἀναγκαζόμαστε νὰ τὶς ἀπορρίψουμε γιατὶ δὲ συμβιβάζον- 
ται μὲ τὰ πράγματα. ᾽Αλλὰ σ ἄλλα πεδία δημιουργήσαμε 
ἤδη ἕναν πυρῆνα ἄσφαλῶν καὶ σχεδὸν ἁκλονήτων γνώ- 
σεωγ. Ἡροσπάδησαν τέλος νὰ κλονίσουν ἓκ δεμελίων τὴν 
ἀξία τῆς ἐπιστήμης, λέγοντας ὅτι ἐπειδὴ συνδέεται στενὰ 
μὲ τὸν ὀργανισμό μας, δὲ μπορεῖ νὰ μᾶς δώσει παρὰ 
ὑποκειμεγικὰ πορίσματα, ἐνῶ ή ἀληδινὴ φύση τῶν πραγ- 
µάτων ποὺ βρίσκονται ἔξω ἀπὸ μᾶς, τῆς διαφεύγει. Λέ- 
γοντας αὐτὰ δὲν παίρνουν ὑπ᾽ ὄψη ὁρισμένους παράγοντες 
ποὺ ἔχουν ἀποφασιστικὴ σημασία γιὰ τὴν κατανόηση τῆς 
ἐπιστημογικῆς ἔρευνας. Πρῶτο, ὁ ὀργανισμός µας, δη- 
λαδὴ ὁ ψυχικὸς μηχανισμός µας, ἀναπτύσσεται ἀκριβῶς 


προσπαὐθῶντας νὰ ἔξερευνήσει τὸν ἐξωτερικὸ κόσµο καὶ 
συνεπῶς κατώρῦθωσε νὰ ἔἐπιτύχει στὴ συγκρότησή του 
Ἕνα ὥὡρισμένο βαὺμὸ προσαρμογῆς. Δεύτερο, ὁ ψυχικὸς 
μηχανισμός µας εἶναι ὅ ἴδιος συστατικὸ τμῆμα τοῦ σύμ- 
παντος αὐτοῦ, τὸ ὁποῖο πρόκειται νὰ ἐξερευνήσουμε καὶ 
τὸ ὁποῖο προσφέρεται στὴν ἔρευνά µας. Τρίτο, ἢ ἀἄπο- 
στολὴ τῆς ἐπιστήμης διαγράφεται καδαρότατα ἂν τὴν 


-- 


περιορίσουµε στὸ νὰ μᾶς δείχνει πῶς πρέπει νὰ μᾶς φαί- ᾿ 


γεται ὁ κόσμος, παίρνοντας ὑπ ὄψη τὸν ἰδιαίτερο χαρα- 
πτῆρα τοῦ. ὀργανισμοῦ µας, Τέταρτο, τὰ ἔσχατα πορί- 
σµατα τῆς ἐπιστήμης, ἀκριβῶς χάρη στὸν τρόπο μὲ τὸν 
ὁποῖο συγάγονται, δὲν καθορίζονται µόνο ἀπὸ τὸν ὄργα- 
νισμό µας, ἅἁλλὰ ἆἄκόμα καὶ ἀπὸ ἔκεῖνο ποὺ ἐπέδρασε 
πάνω σ᾿ αὐτὸ τὸν ὀργανισμό. Καὶ τέλος, τὸ πρόβλημα 
τῆς φύσης ποὺ ἔχει τὸ σύμπαν, ἐξεταζόμενο ἀνεξάρτητα 
ἀπὸ τὸν ψυχικὸ ἀντιληπτικὸ μηχαγισµό µας, εἶναι μιὰ 
κενη ἀφαίρεση, ποὺ δὲν ἔχει καμμιὰ πρακτικὴ σημασία. 
| Οχι, Ἡ ἐπιστήμη µας δὲν εἶναι αὐταπάτη. Θἄταν 
ὅμως αὐταπάτη νὰ πιστεύουμε πὼς μποροῦμε νὰ βροῦμε 
ἀλλοῦ, ὅ,τι δὲ μπορεῖ αὐτὴ νὰ μᾶς δώσει. 
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